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ॐ 


तत्सद्ब्रह्मणे नमः 


|  माण्डूवयोपनिषद्‌ | 


गौडप्रारीय कात्कि, मन्त्रार्थं शद्धरभाष्य ओर भाष्यार्धसहित 


(~ 
-जाग्रदादित्रयोन्मुक्तं जाग्रदादिमयं तथा। 
ओड्कारैकसुसंवेदयं यत्पदं तन्नमाम्यहम्‌ ॥ 
[व 
शान्तिपाठ 


ॐ भद्रं कर्णभिः श्रणुयाम देवा भद्रं पश्येमाक्षभिर्यजत्राः। 
स्थिर दगस्ुष्ुवाःसस्तनृभिर्व्यशोमहि देवहितं यदायुः ॥ 


ॐ शान्तिः! शान्तिः!। शान्तिः!!! 


हे देवगण! हम कार्नोमि कल्याणमय वचन सनै । यज्चकरममे समर्थं होकर 


नेसे शुभ दर्शन करे तथा अपने स्थिर अंग ओर शरीररोमे स्तुति करनेवाले हमलोग 


देवताओकि लिये हितकर आयुका भोग करे । त्रिविध तापकौ शान्ति हो। 


स्वस्ति न इन्द्रो वृद्धश्रवाः स्वस्ति नः पृषा विश्ववेदाः । 
स्वस्ति नस्ताश्ष्यो अर्ष्टिनिमिः स्वस्ति नो वृहस्पतिर्दधातु ॥। 
ॐ शान्तिः! शान्तिः! शान्तिः!!! 


महान्‌ कीर्तिमान्‌ इनदर हमारा कल्याण करे; परम ज्ञानवान्‌ [ अथवा परम 


धनवान्‌] पूषा हमारा कल्याण करे, जो अष्टं ( आपत्तियों) -के लिये चक्रके 
समान [घातक] है वह गरुड हमारा कल्याण करे तथा वृहस्यतिजी हमारा 


कल्याण करे । त्रिविध तापकौ शान्ति हो। 


अ 


भाष्यकारका मङ्गलाचरण 


प्रजानांशुप्रतानैः स्थिरचरनिकरव्यापिभिर्व्याप्य लोकान्‌ 
भक्त्वा भोगान्‌ स्थविषठान्‌ पुनरपि धिषणोद्धासितान्‌ कामजन्यान्‌। 
पीत्वा सर्वान्‌ विषटोषान्‌ स्वपिति मधुरभुङ् मायया भोजयत्नो 
मायासंख्यातुरीयं  परममृतमजं ब्रह्म यत्तत्रतोऽस्मि॥ १॥ 


जो अपनी चराचरव्यापिनी जानरश्मियोके विस्तारसे सम्पूर्णं लोकोको व्याप्त 
कर [जाग्रत्‌ अवस्थामे] स्थूल विषयोका भोग करनेके अनन्तर फिर 
[ स्वप्रावस्थामें ] बुद्धिमे प्रकाशित वासनाजनित सम्पूर्णं भोका पानकर मायामे 
हम सब जीरवोंको भोग कराता हुआ [स्वयं] आनन्दका भोक्ता होकर शयन 
करता है तथा जो परम अमृत ओर अजन्मा ब्रह्म मायासे 'तुरौय' (चौथी) 
संख्यावाला है, उसे हम नमस्कार करते रैँ॥ १॥ 


यो विश्चात्मा विधिजविषयान्‌ प्राश्य भोगान्‌ स्थविष्ठान्‌ 
पश्चाच्यान्यान्‌ स्वमतिविभवान्‌ ज्योतिषा स्वेन सृक्ष्मान्‌। 
स्वनितान्‌ पुनरपि शनैः स्वात्मनि स्थापयित्वा 
हित्वा सर्वान्‌ विशेषान्‌ विगतगुणगणः पात्वसौ नस्तुरीयः ॥ २॥ 
जो सर्वात्मा [जाग्रत्‌ अवस्थामे] शुभाशुभ कर्मजनितं स्थूल भोगोको 
भोगकर फिर [स्वप्रकालमें] अपनी बुद्धिसे परिकल्पित सुक्ष्म विपर्योको [स्य 
भदि बाह्य ज्योतिर्योका अभाव होनेके कारण] अपने ही प्रकाशसे भोगता है 
ओर फिर धरि धौरे इन सभीको अपनेमे स्थापित कर सम्पृणं विशर्षौको छोडकर 
निर्गुणरूपसे स्थित हो जाता है, वह तुरीय परमात्मा हमारी रक्षा करे॥ २॥ 


0 
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सम्बन्थभाष्य 
ओमित्येतदक्चरमिदं सर्वम्‌ । | "ॐ ' यह अक्षर ही यह सब कुछ 
| है । उसका व्याख्यानरूप तथा वेदानतार्थका 
अनुबन्ध | सारसंग्रहभूत यह चार प्रकर्णोवाला ग्रन्थ 
विमर्शः वेदान्तार्थसारसग्रह- * ओमित्येतदक्षरमिदम्‌' आदि मन््रदरारा 
आरम्भ किया जाता दै । इसीलिये इसके 
सम्बन्ध, विषय ओर प्रयोजनका पृथक्‌ 
मोमित्येतदक्षरमित्याद्यारभ्यते । अत | वर्णन करनेकौ आवश्यकता नही है । 
एव न पृथक्सम्बन्धाभिधेयप्रयोजनानि  वेदानतशास्त्रम जौ -जो सम्बन्ध, विषय ओर 
वक्तव्यानि । यान्येव तु वेदान्ते प्रयोजन हआ करते हवे हौ इस ग्रनथमं 
सम्बन्धाभिधेयप्रयोजनानि तान्यवेह | भी हो सकते है।तोभी [व्याख्याकार 
| देखा मानते ह कि] जिन्हं किसी प्रकरण - 
भवितुमर्हन्ति। तथापि प्रकरणा- | गरन्थकी व्याख्या करनेको इच्छा हो उन्दे 
व्याचिख्यासुना संक्षेपतो वक्तव्यानि । संशषपसे उनका वर्णन कर ही देना चाहिये। 
तत्र॒ प्रयोजनवत्साधनाभि- | तहा, प्रयोजनसिद्धिके अनुकृल साधन 
वयद्धक्वेनाभिधेवसमबद्ध | अभिव्यक्त केके कारण अपने प्रतिपाद्य 
व्यञ्जकत्वेनाभिधेयसम्बद्ध शास्त्र | विषयसे सम्बन्ध रखनेवाला शास्त्र 


पारम्पर्येण विशिष्टसम्बन्धाभिधेय- | परमपरसे विशिष्ट सम्बन्ध, विषय ओर 
| प्रयोजनवाला हुआ करता है। अच्छा 
प्रयोजनवद्धवति। किं पुनस्त तो, [इस शास्त्रका] वह क्या प्रयोजन 


है? सो बतलाया जाता है-- जिस प्रकार 
त्प्रयोजनमित्युच्यते, रोगार्तस्येव + संग ०५ 
ए ऋ | रोगी पुरुषको रोगकौ निवृत्ति ह 


रोगनिवृत्तौ स्वस्थता। तथा स्वस्थता होती है उसी प्रकार दुःखाभिमानी 
आत्माको द्रैतप्रपञचकौ निवृत्ति होनेषर 


तस्योपव्याख्यानं 


दुः दवतप्रपञ्चोपशमे | स्वस्थता मिलती है । अतः अद्वैतभाव 
स्वस्थता । अद्वैतभावः प्रयोजनम्‌। | टौ इसका प्रयोजन है। 
द्वतप्रपञ्चस्याविद्याकृतत्वा- ्ेतप्रपञच अविद्याजनित है इसलिये 


द्विया तदुपशमः स्यादिति उसकी निवृत्ति विद्यासे हौ हो सकती 


र 
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त्रह्मविद्याप्रकाञ्ानायास्यारम्भः 
क्रियते। " "यत्र हि द्वैतमिव भवतिः" 


(वृ० उ० २। ४। १४) "यत्र "“ 


वान्यदिव स्यान्तत्रान्योऽन्य- 
त्पश्येदन्योऽन्यद्विजानीयात्‌'' ( वृ° 
उ० । ३। ३१) '' यत्र वास्य 
सर्वमात्यैवाभूत्तत्केन कं पण्ये- | 
त्केन कं विजानीयात्‌ '' ( बृ० उ० | 
२। ४। १४) इत्यादिश्रुतिभ्यो - | 


ऽस्यार्थस्य सिद्धिः । 
तत्र तावदोद्भारनिर्णयाय प्रथमं 
प्रकरण प्रकरणमागमप्रधानम्‌ 
चतुष्टय आत्मतक्त्वप्रति 
प्रतिपाद्यार्थ- 
पत्त्युपायभृतम्‌। यस्य 
निरूपणम्‌ हैतप्रणञ्चस्यो पामे 
दैतप्रपञ्चस्योपशमे - 


पद्वेतप्रतिपत्ती रज्ज्वामिव सर्पादि- 
विकल्पोपशमे 
प्रतिपत्तिस्तस्य द्वैतस्य हेतुतो 
वैतथ्यप्रतिपादनाय द्वितीयं 
प्रकरणम्‌ । तथाद्रैतस्यापि | 
वैतथ्यप्रसद्घप्रापौ युक्तितस्तथात्व- 
दर्शनाय तृतीयं प्रकरणम्‌। 
अद्वैतस्य तथात्वप्रतिपत्तिप्रतिपक्ष - 
भूतानि यानि वादान्तरा- 
णयवैदिकानि तेषामन्योन्यविगेधित्वा- 


रज्नुतत्त्व- 


दै । अतः ब्रह्मविद्याको प्रकाणित करनेके 
लिये हौ इसका आरम्भ किया जाता रै । 


जहां 


के समान होता टै 
भित्नके समान रहो वहीं कोई दूसरा 
दूमरेको देख सकता रै अथवा दूसरा 
दूसरेको जानता दै ' ' '* जहाँ इसके लिये 
सव कृत आत्मा ही हौ गया है वहां 
यह किसके द्वारा किमे देखे? ओर 
किसके द्वारा किमे जाने 2" इत्यादि 


श्रतिर्योमे इसी वातकौ सिद्धि होती रै। 
| 


उन (चागें प्रकरणं) में पटला 
प्रकरण तो आंकारके स्वरूपका निर्णय 
करनेके लिये है । वह आगम ( श्रुति) 


प्रधान ओर आत्मतत्वकौ प्रािका 
उपायभृत है । रलम मर्पादि विकल्पकौ 
निवृत्ति टोनेपर जिस प्रकार रल्ुके 
स्वरूपक्रा ज्ञान हो जाता है उसी प्रकार 
जिस दरैतप्रपञ्चकौ निवृति होनेपर अरत 
ततत्वतका ब्रोध होता है उसी द्रैतका 


युक्तिपूर्वक मिध्यात्व प्रतिपादन करनेके 
लिये [वैतध्यनामक] द्वितीय प्रकरण 
है । इसी प्रकार अद्रैतके भी मिथ्यात्वका 
प्रसंग उपस्थित न हौ जाय इसलिये 
युक्तिद्वारा उसका सत्यत्व प्रतिपादन 
करनेके लिये तृतीय (अद्वैत) प्रकरण 
दै। तथा अद्रैतके सत्यत्व. निश्चयके 
विपक्षी जौ अन्य अवैदिक मतान्तर 
हैँ वे परस्परविरोधौ होनेके कारण 
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दतथार्थत्वन तदुपपत्तिभिरेव 


निराकरणाय चतुर्थं प्रकरणम्‌। 


कथं पुनरोद्कारनिर्णय 
कास्य आत्मतत्तवप्रति ` 
पत्त्युपायत्वं 
प्रतिपद्यत इत्युच्यते -- 
"" ओपित्येतत्‌' ' ( क० उ० १।२॥ 
१५५ ) '' एतदालम्बनम्‌' ' ( क ० उ० 
१। २। ९७) "" एतद्वै सत्य 
कराम!" (प्र उ० ५।२) 
"" ओमित्यात्ानं युञ्जीत '' ( मेत्यु० ६। 
३) '* ओमिति ब्रह्म'' ( तै० उ० 
१। ८। ९) "ओङ्कार एवेदं 
मर्वम्‌'' ( छा० उ० २। २३1 ३) 
इत्यादिश्रुतिभ्यः। 

रज्ज्वादिग्वि सर्पादि- 

विकल्पस्यास्यदो - 
श्रय आत्मा पर 
मार्थः सम्प्राणादि 
विकल्पम्यास्पदो यथा तथा 
सर्वोऽपि वाक्प्रपञ्चः प्राणा 
द्यात्विकल्पविषपय ओङ्कार 
एव। ४1 चात्मम्वरूपपेव, 
तदभिधायकत्वात्‌ । ओद्धार- 
विकारणब्दाभिधयश्च सर्वः 
प्राणादिरात्मविकल्पो ऽभिधान- 


आत्मप्रतिपति 
माधनत्वम्‌ 


शकारस्य 
सवाग्पदत्वम्‌ 
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मिथ्या रै, अतः उन्दीको युक्ति्योसे 
उनका खण्डन करनेके लिये चतुर्थ 
(अलातशान्ति) प्रकरण है। 
ओंकारका निर्णय किस प्रकार 
आत्मतत्वकौ प्रापिका उपाय होता दै, 
सो अव बतलाया जाता है -'" ॐ यही 
[ वह पद ] है '' ' "यही आलम्बन दै '" 
“हे सत्यकाम! यह [जो ओंकार है 


वही पर ओर अपर ब्रह्म है]'' 


"* आत्माका ॐ इस प्रकार ध्यान करे '' 
*“ ॐ यही ब्र दै" "यह सच ओंकार 
ही दै" इत्यादि श्रुतियोसे यही बात 
जानी जाती रै। 

सर्पादि विकल्पक अधिष्ठानभूत 
रञ्नु आदिके समान जिस प्रकार अद्वितीय 
आत्मा परमार्थं सत्य होनेपर भी प्राणादि 
विकल्पका आश्रय दै उसी प्रकार प्राणादि 
विकल्पको विषय करनेवाला सम्पूण 
वाग्विलास ओंकार हौ है। ओर वह 
( ओंकार) आत्माका प्रतिपादन करनेवाला 
हौनेमे उसका स्वरूप ही है। तथा 
ओंकारके विकाररूप शब्दोके प्रतिपाद्य 
आत्माके विकल्परूप समस्त प्राणादि भी 
अपने प्रतिपादक शब्दोये भिन्न नहीं रँ 
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व्यतिरेकेण नास्ति। “*वाचा- | जैसा कि'"विकार केवल वाणीका विलास 
रम्भणं विकारो नामधेयम्‌'' ओर नाममात्र रै'' "उस ब्रह्मका यह 
( छा० उ० ६। १। ४) ` तदस्येदं 
वाचा तन्त्या नामभिर्दामभिः रसे ड 
सर्वं सितम्‌'' “' सर्व हीदं नामनि," डोरीसे व्याप्त रै '" ““ यह सब नाममय ही 
इत्यादिश्रुतिभ्यः । है '" इत्यादि श्रुतियोसे सिद्ध होता है । 

अत आह-- इसीलिये कहते रैँ-- 

ॐ ही सन कृ है 

ओमित्येतदक्षरमिदःसर्व तस्योपव्याख्यानं भृतं 
भवद्द्धविष्यदिति सर्वमोङ्कार एव । यच्चान्यत्त्रिकालातीतं 
तदप्योद्धार एव ॥ ९॥ 

ॐ यह अक्षर ही सवर कुछ है । यह जो कुछ भूत, भविष्यत्‌ ओर वर्तमान 
दै उसौकी व्याख्या दै; इसलिये यह सब्र ओंकार हौ रै । इसके सिवा जो अन्य 
त्रिकालातीत वस्तु है वह भी ओंकार ही दै॥ १॥ 


सम्पूरणं जगत्‌ वाणीरूप सूतदरारा नाममयी 


ओमित्येतदक्षरमिदं सर्व ॐ यह अक्षर ही सव कुछ है । 
मिति। यदिदमर्थजातमभिधेय- | ६ नन ४ अता जत 
पदार्थसमृह रै वह अपने अभिधान 

भूतं  तस्याभिधानाव्यतिरेकात्‌, (प्रतिपादक) -से अभिन्न हौनेके कारण 
ओर सम्पूर्ण अभिधान भी ओंकारसे 
अभिन्न होनेके कारण यह सव कुछ 
दोद्धार एवेदं सर्वम्‌। परं च ओंकार दै । प्रद्य भौ अभिधान- 
अभिधेय ( वाच्य वाचक) -रूप उपायके 
द्वारा ही जाना जाता है, इसलिये वह भी 


अभिधानस्य चोद्धाराव्यतिरेका- 


ब्रह्माभिधानाभिधेयोपायपूर्वकमेव 


गम्यत इत्योद्धार एव । ओंकार ही रै। 
तस्यैतस्य परापरब्रह्मरूप यह जो परापर ब्रह्मरूप अक्षर ॐ 
स्याक्षरस्योमित्येतस्योपव्याख्यानम्‌; | है, उसका उपव्याख्यान-- बरह्मकौ प्राधिका 


ब्रह्प्रतिपत््युपायत्वादव्रह्मसमीपत्तया उपाय होनेके कारण उसके समीपतासे 
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विस्पष्ट प्रकथनमुपव्याख्यानं प्रस्तुतं 


वेदितव्यमिति वाक्य्ोषः। 


भूतं भवद्भविष्यदिति काल 
त्रयपरिच्छेदयं यत्तदप्योद्कार 
एवोक्तन्यायतः। यच्चान्य- 
त्तिकालातीतं कार्याधिगम्यं 
कालापरिच्छेद्यमव्याकृतादि तद 
प्योद्धार एव ॥ ९॥ 
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स्पष्ट कथनका नाम उपव्याख्यान हे 
वही-- यह प्रस्तुत जानना चाहिये। इस 
वाक्ये प्रस्तुतं वेदितव्यम्‌" (प्रस्तुत जानना 
चाहिये) यह वाक्यशेष है। 

भूत, वर्तमान ओर भविप्यत्‌--इन 
तीमों कालोसे जो कुछ परिच्छेद्य है वह भी 
उपर्युक्त न्यायसे ओंकार हौ है । इसके 
सिवा जो तीनो कालोंसे पे, अपने कार्यसे 
ही विदित हनैवाला ओर कालसे 
अपरिच्छेद्य अव्याकृत आदि दै वह भी 
ओंकार ही है ॥ १॥ 


ओकरारवाच्य ब्रह्मकी सवत्िकता 


अभिधानाभिधेययोरे कत्वे - 
ऽ्यभिधानप्राधान्येन निर्देशः कृतः । 
ओमित्येतदक्षरमिदं सर्वमित्यादि। 
अभिधानप्राधान्येन निर्दिष्टस्य 
पुनरभिधेयप्राधान्येन निर्देशो - 
ऽभिधानाभिधेययोरे कत्वप्रति- 
पत्यर्थः। इतरथा हाभिधान- 
तन्त्राधिधेयप्रतिपत्तिरित्यभि- 
धेयस्याभिधानत्वं गौणमित्याशङ्का 
स्यात्‌। एकत्वप्रतिपत्तेश्च प्रयो - 
जनमभिधानाभिधेययोरिकेनैव 
प्रयतनेन युगपत्प्रविलापयंस्त 


वाचक ओर वाच्यका अभेद होनेपर 
भो वाचककी प्रधानतासे ही ५ यह 
अक्षर ही सव कुछ है इत्यादि रूपसे 
निर्देश किया गया है । वाचककौ प्रधानतासे 
निर्दिष्ट वस्तुका फिर वाच्यकौ प्रधानतासे 
किया हुआ निर्देश वाचक ओर वाच्यका 
एकत्व प्रतिपादन करनेके लिये है; अन्यथा 
वाच्यकी प्रतिपत्ति वाचकके अधीन होनेके 
कारण वाच्यका वाचकरूप होना गौण ही 
होगा-ेसी आशंका हो सकती है । 
किन्तु वाच्य (ब्रह्म) ओर वाचक 
( ओंकार) की एकत्वप्रतिपत्तिका तो यही 
प्रयोजन दै कि उन दोनको एक ही 


२८ 
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द्विलक्षणं ब्रह्म प्रतिपद्योतेति। 
तथा च वक्ष्यति ''पादा मात्रा 
मात्राश्च पादाः '' 
प्रज ८) इति। तदाह -- 


(मा० उ०, आ 


प्रयब्रसे एक साथ लीन करके उनसे 
विलक्षण ब्रह्मको प्राप्त किया जाय । एेसा 
ही '"पादही मात्रां ओर मात्रा ही पाद 
है '' इस श्रुतिसे करेगे भो । अव्र वहो बात 
कहते हैँ 


सर्व : द्योतद्‌ ब्रह्मायमात्मा ब्रह्म सोऽयमात्मा चतुष्पात्‌ ॥ २॥ 


यह सव ब्रह्म ही है। यह आत्मा भी ब्रह्म ही रै। वह यह आत्मा चार 


पादं (अर्शो) वाला है॥ २॥ 

सर्वं हयोतदब्रहयेति । सर्वं यदुक्त 
मोद्धारमात्रमिति तदेतद्ब्रह्म । तच्च 
ब्रह्म परोक्षाभिहितं प्रत्यक्षतो 
विषोषेण निर्दिशति -- अयमात्मा 
ब्रहोति। 
प्रविभज्यमानं प्रत्यगात्मतयाभिनयेन 
निर्दिशति-- अयमात्मेति । 
सोऽयमात्मोद्धाराभिधेयः परापर- 
त्वेन व्यवस्थितश्चतुष्पात्कार्षा - 
पणवन्न गौरिवेति। त्रयाणां 
विश्वादीनां पूर्वपूर्वप्रविलापनेन 
तुरीयस्य प्रतिपत्तिरिति करण- 
तुरीयस्य 


अयमिति चतुष्पात््वेन 


साधनः पादशब्दः। 


यह सव ब्रह्म ही है । अर्थात्‌ यह 

सव, जौ ओंकारमात्र कहा गया है, ब्रह्म 

| है। अबतक परोक्षरूपसे बतलाये दृष 
उस ब्रह्यकरो विशेषरूपसे प्रत्यक्षतया 

| "यह आत्मा ब्रह्म है ' सा कहकर निर्देश 
करते दै। यहां "अयम्‌" शब्दद्वारा 
चतुप्पादरूपसे विभक्त किये जानेवाले 
आत्माको अपने अन्तरत्मस्वरूपसे अभिनय 
(अंगुलि निर्देश) पूर्वक" अयमात्मा ब्रह्म" 
एेसा कहकर बतलाते हैँ । ओंकार नामसे 

| कहा जानेवाला तथा पर ओर अपररूपसे 
व्यवस्थित वह यह आत्मा कारषपपिणके * 
समान चार पाद्‌ (अंश) वाला है, गौके 
समान नर्ही। विश्च आदि तीन पाद्मे 
क्रमशः पर्व पूर्वका लय करते हुए अन्तमे 
तुरीय ब्रह्मकौ उपलब्धि होती है । अतः 


* किस देशविशेषमें प्रचलित सिक्रेका नाम कार्षापण है । यह सोलह पणका 


होता दै । जिस प्रकार रुपयेमे चार चवत्नी 
उसमे चार पाद माने गये रहै। 


अथवा मरमं चार पौवे होते है, उसी प्रकार 


णां० भा] आगमप्रकरण २९ 


गा०भा०, 

पटले तीन पादम ' पाद ' शब्द करणवाच्य 
दै ओर तुरोयमें * जो प्राप किया जाय' इस 
ब्दः ॥ २॥ | प्रकार कर्मवाच्य है ॥ २॥ 


पद्यत इति कर्मसाधनः पादः 


वह किस प्रकार चार पादोवालारै, 
सो वत्तलाते है 


कथं चतष्पात्त्वमित्याह 


आत्माका पथम पाद नैश्रानर 
जागरितस्थानो व्रदिष््रज्ञः सद्ग एकोन 
विंशतिमुखः स्थूलभुग्वैश्वानरः प्रथमः पादः॥ ३ ॥ 
जाग्रत्‌ अवस्था जिस [का अभिव्यक्ति] का स्थान टै, जो बहिःप्रज 


( चाद्या विषर्योको प्रकाशित करनेवाला) सात अद्गवाला, उन्नास मुखोंवाला 
ओर स्थूल विषया भोक्ता रै, वह वैश्वानर प्रहला पाद है॥ ३॥ 


जागरितं स्थानमस्येति जाग्रत्‌. अवस्था जिसका स्थान 
जागरितस्थानः। बहिष्प्र्ः | रै, उसे जागरितस्थान कहते दै । जिसको 
स्वात्मव्यतिरिक्ते विषये प्रज्ञा अपनेसे भित्र विषयमे प्रा दै, उमे 
यस्य स बहिष्प्ो बहिर्विषयेव विष््र् कहते र, अर्थात्‌ जिसकौ 
प्रज्ञाविद्याकृतावभासत इत्यर्थः । 
तथा सपराद्भान्यस्य तस्य ह वा ||. 4 
| जिसके सात अङ्ग है अर्थात्‌ '' इस उस 


एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य मूर्धेव | ~ न 
| वैश्वानर आत्माका चयुलोक सिर है, सूय॑ 


अविद्याकृत वुद्धि वराह्य विषयोसे 
सम्बद्ध-सी भासती है। इसी प्रकार 


श्चरूपः प्राणः | ~ > + 
सुतेजाश्क्ूर्ि £ प्राणः नेत्ररै, वायु प्राण हे, आकाश मध्यस्थान 


पृथग्वर्त्मात्मा संदेहो बहुलो | (देह) दै, अत्र (अन्नका कारणरूप 
वस्तिरिव रयिः पृथिव्येव पादौ'' | जल) हौ मूत्र स्थान रै ओर पृथिवी 
(चछा० उ० ५। १८। २) | ही चरण ह इस श्रुतिके अनुसार 


इत्यग्रिहोत्रकल्पनाशेषत्वेनाहवनीयो अग्निरोत्रकल्पनामें अङ्गभूत दोनेके कारण 


३५ 


ऽग्रिरस्य मुखत्वेनोक्त इत्येवं 


सप्ताङ्गानि यस्य स सप्ताद्ः। 


तथेकोनविंशतिर्मुखान्यस्य 
बुद्धीन्द्रियाणि कर्मेन्धियाणि च 
दश वायवश्च प्राणादयः पञ्च 
मनो बुद्धिरह द्कारश्चित्तमिति 
मुखानीव मुखानि तान्युपलव्थि- 
द्वाराणीत्यर्थः, स एवेविशिष्टो 
वैश्वानरो यथोक्तैद्ररि: णब्दादी- 
न्स्थूलान्विषयान्भुद्क्त इति 
स्थूलभुक्‌ । विश्रेषां नराणा- 
मनेकधा नयनाद्रैश्वानरः। 
यद्रा विश्चश्चासौ नरश्चेति 
विश्चानरः। विश्वानर एव 
वैश्वानरः। सर्वपिण्डात्मानन्य- 
त्वात्‌ स प्रथमः पादः। 
एतत्पूर्वकत्वादुत्तरपादाधिगमस्य 
प्राथप्यमस्य। 

कथमयमात्मा ब्रहेति प्रत्य 


गात्मनोऽस्य चतुष्या्वे प्रकृते 


द्यूलोकादीनां मूर्धाद्यद्गत्वमिति। 


माण्ड्क्योपनिषद्‌ 
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आहवनीय अग्नि उसके मुखरूपसे 
बतलाया गया रै। इस प्रकार जिसके 
सात अद्गरहै, उमे हौ साङ्ग कहते है। 


तथा जिसके उन्नीस मुख है, दस 
तो जञानेद्रिय ओर कर्मेन्द्रिय, पाँच प्राणादि 
वायु तथा मन, बुद्धि, अहङ्कार ओर 
चित्त- ये जिसके मुखके समान मुख 
अर्थात्‌ उपलब्धिके द्वार दै, वह एेसे 
विशेषणोवाला वैश्वानर उपर्युक्त द्वारोसे 
शब्द आदि स्थूल विषयोको भोगता दै 
इसलिये वह स्थूलभुक्‌ दै । सम्पूर्ण 
नरको [अनेक प्रकारकौ योनियोमिं] 
नयन (वहन) करनेके कारण वह 
^ वैश्वानर ' कहलाता है ; अथवा वह विश 
(समस्त) नररूप दै इसलिये विश्वानर 
दै । विश्वानर ही [स्वार्थे तद्धित अण्‌ 
प्रत्यय होनेसे ] वैश्वानर कहलाता रै । 
समस्त देहो से अभिन्न होनेके कारण 
वही पहला पाद द । परवर्ती पादोका 
ज्ञान पहले इसका जान हौनेषर ही होता 
है, इसलिये यह प्रथम है । 

शद्धा '' अयमात्मा ब्रह्म" इस 
श्रृतिके अनुसार यहां प्रत्यगात्माको चार 
पादोवाला बतलानेका प्रसङ्ग था। उसमे 
द्युलोकादिको उसके मूर्धा आदि 
अद्गरूपसे कैसे बतलाने लगे? 


शां० भा०] 
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= 


नैष दोषः। सर्वस्य प्रपञ्चस्य 


वैधरानरस्य मतङ्ग साधिदैविक- 
त्वादि प्रतिपादने 

हतु स्यानेनात्मना 

-चतुष्पात््वस्य विवक्षितत्वात्‌ । 


एवं च सति सर्वप्रपञ्चोपशमे- 
इद्वैतसिद्धिः। सर्वभूतस्थश्चात्यैको दृष्टः 
स्यात्‌ सर्वभूतानि चात्मनि । ' "यस्तु 
सर्वाणि भूतानि'" (ई० उ० ६) 
इत्यादिश्रतयर्थ उपसंहतश्चैवं स्यात्‌ 
अन्यथा दहि स्वदेहपरिच्छिन्न एव 
प्रत्यगात्मा सांख्यादिभिरिव दृष्टः 
स्यात्तथा च सत्यद्वैतमिति श्रुतिकृतो 
विशेषो न स्यात्‌, सांख्यादिदर्शने- 
नाविशोषात्‌। यन च सर्वोपनिषदां 
सवत्मिक्यप्रतिपादकत्वम्‌। 
युक्तमेवास्याध्यात्मिकस्य पिण्डात्मनो 
विराडात्म- 


अतो 


द्युलोकाद्यद्गत्वेन 
नाधिदैविकेनैकत्वमभिःप्रत्य 

सप्ा्गत्ववचनम्‌। "मूर्धा ते 
व्यपतिष्यत्‌" ( छ० उ० ५।१२।२) 


इत्यादिलिड्गदर्णनाच्च । 


समाधान--यह कोई दोष नहीं 
दै, क्योकि इस आत्मके द्वारा ही 
अधिदैवसहित सम्पूर्ण प्रपञ्चके 
चतुष्यात्वका प्रतिपादन करना इष्टै । 
फेसा होनेपर ही सारे प्रपञ्चके निषेधपूर्वक 
अद्वैतकी सिद्धि हो सकेगी । समस्त 
भूतो स्थित एक आत्मा ओर आत्मामं 
सपर्ण भृतोका साक्षात्कार हौ सकेगा 
ओर इसी प्रकार ““जो सारे भूर्ोको 
[ आत्मा्मे ही देखता है] '" इत्यादि 
्रुतियोके अर्धका उपसंहार हो सकेगा। 
नहीं तो सांख्यदर्शन आदिके समान 
अपने देहम परिच्छि्न अन्तरात्माका ही 
दर्शन होगा। ेसा होनेषर " अद्वैत है" इस 
्रुतिप्रतिपादित विशेष भावकी सिद्धि 
नहीं होगी; क्योकि सांख्यादि दर्शनोंकौ 
अपेक्षा इसमें कुछ विशेषता नही रहैगी । 
परन्तु सम्पूर्णं उपनिषर्दोको आत्मके 
एकत्वका प्रतिपादन तो इष्ट ही है। 
इसलिये इस आध्यात्मिक पिण्डात्माका 
द्युलोक आदिके अङ्गरूपसे आधिदैविक 
पिण्डात्माके साथ एकत्व प्रतिपादन 
करनेके अभिप्रायसे उसका सपा्गत्व 
प्रतिपादन उचित ही है। इसके सिवा 
[ आत्माकौ व्यस्तोपासनाके निन्दक] 
"तेरा सिर गिर जाता'" आदि वाक्य 
| भी इसमें दहेतु है। 
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विराजैकत्वम्‌पलक्षणार्थ 
हिरण्यगरभरव्याकृतात्मनोः । उक्तं चैतन्‌ 
मधुत्राह्यणे यश्चायमस्यां 
पथिव्यां तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो 
यश्चायमध्यात्मम्‌'' ( व° उ० २। 
५५। ९ ) इत्यादि । सुषुप्राव्याकृतयो - 
स्त्वेकत्वं सिद्धमेव निर्विशेषत्वात्‌ । 
एवं च सत्येतत्सिद्धं भविष्यति 


सर्वद्रैतोपमे चाद्रैतमिति॥ ३॥ 


यहां जो विराट्के साथ एकत्व 
प्रतिपादन किया रै, वह हिरण्यगर्भं ओर 
अव्याकृतके एकत्वको उपलक्षित करानेके 
लिये दै। मधुत्राह्मणमें एेसा कहा भी 
है" "यह जो इस प्रथिवीमें तेजोमय 
एवं अमृतमय पुरुष है तथा यह जो 
अध्यात्मपुरुष है [वे दोनों एक दै] 
इत्यादि। कोई विशेषता न रहनेके 
कारण सोये हुए पुरुष ओर अव्याकृतका 
एकत्व तो सिद्ध हौ है। एेसा होनेपर 
ही यह सिद्ध होगा कि सम्पूर्ण द्रैतकी 
निवृत्ति होनेषपर अद्वैत हौ है॥ ३॥ 


आत्माका द्वितीय फ़द- तैजस 
स्वप्रस्थानोऽन्तःप्रज्ञः सप्ताङ्ग एकोनविंशतिमुखः 


प्रविविक्तभुक्तेजसो द्वितीयः 


पादः॥ ॐ॥ 


स्वप्र जिसका स्थान दै तथा जो अन्तःप्रल, सात अद्गोवाला, उत्नीस मुखवाला 
ओर सुक्ष्म विषर्योका भोक्ता है, वह तैजस [इसका] दूसरा पाद है । 


स्वप्र: स्थानमस्य तैजसस्य 
स्वप्रस्थानः। जाग्रत्परज्ञानेक- 
साधना वबहिर्विषयेवावभासमाना 
मनःस्पन्दनमात्रा सती तथाभूतं 
संस्कारं मनस्याधत्ते। तन्मनस्तथा 
संस्कृतं चित्रित इव पटो बाह्य- 
साधनानपेक्षमविद्याकामकर्मभिः 


स्वप्र इस तैजसका स्थान है, 
इसलिये यह स्वप्रस्थानवाला [ कहा जाता] 
दै। अनेक साधनवती जाग्रतकालीना 
बुद्धि मनका स्फुरणमात्र होनेपर भी 
वाह्यविषयसम्बन्थिनी-सी प्रतीत होती 
हुं मनमे वैसा ही संस्कार उत्पन्न करतौ 
दै । चित्रित वस्त्रकै समान इस प्रकारके 
संस्कारयोसे युक्त हे आ वह मन अविद्या 
कामना ओर कर्मके कारण बाह्यसाधनकौ 


शांर भा] 


आगमप्रकरण 


प्रमाणं जाग्रद्रदवभासते। तथा 
चोक्तम्‌ --'* अस्य लोकस्य 
सर्वावतो पात्रापपादाय'' (व° 
उ० ४।३।९) इति। तथा "'प 
मनस्येकीभवति'' (प्रः 
२) इति प्रस्तुत्य 
' अत्रैष देवः स्वप्रे पटिमानमन्‌ 
भवति" (प्र ५) 
इत्याथर्वणे 
इद्दरियापेक्षयान्तःस्थत्वा 


देवे 


उण | 


उ० ४। 


न्मनसस्तद्वासनारूपा च स्वप्रे प्रजा 
यस्येत्यन्तःपरजञः। = विषयशुन्यायां 
प्रज्ञायां केवलप्रकाशस्वरूपायां 
विषयित्वेन भवतीति तैजसः । विश्वस्य 
सविषयत्वेन प्रज्ञायाः स्थुलाया 


भोज्यत्वम्‌। इह पुनः केवला 


वासनामात्रा प्रजा भोज्येति प्रविविक्तो 
भोग इति। समानमन्यत्‌ । द्वितीयः 


पादस्तैजसः॥ ४॥ 


लक्षणस्य स्वापस्य तुल्यत्वात्‌ 
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३३ 


शा = ~~~ 
अपेक्षाके विना दी प्ररित होकर जाग्रत्‌ सा 
भासने लगता दै । एेसाही कटा भी है- 
“इस सर्वंसाधनसम्पन्न लोकके संस्कार 
ग्रहण करके [ स्वप्र देखता है ] ' इत्यादि । 
तथा आधर्वणश्रृतिमे भी [ समस्त इन्द्रियां 
^"परम (-इद्दियादिमे उत्कृष्ट) देव 
( प्रकाशनशील ) मनम एकरूप हौ जाती 
है'" इस प्रकार प्रस्तावनाकर कहा दै 
“"यहोँ ~ स्वप्रावस्थार्मे यह देव अपनी 
महिमाका अनुभव करता है 1" 

अन्य इद्दियोकौ अपेक्षा मन 
जधिक अन्तःस्थ रै, स्वप्रावस्थामे 
जिसको प्रा उस (मन) कौ वासनाके 
अनुरूप गती है उसे अन्तःपर् कहते 
दै; चह अपनौ विषयशून्य ओर केवल 
प्रकष्ास्वरूप प्रज्ञाका विषयी ( अनुभव 
करनेवाला) होनेके कारण 'तैजस' 
कहा जाता रै। विश्च बाह्यविषययुक्त 
होता रै, इसलिये जागरित अवस्थामे 
स्थूल प्रज्ञा उसकी भोज्य दै। किन्तु 
तैजसके लिये केवल वासनामात्र प्रजा 
भोजनीया रै; इसलिये इसका भोग 
सुक्ष्म दै । शेष अर्थं पहलेहौके समान 


दै। यह तैजस ही दूसरा पाद दै ॥ ४॥ 


[ तत्तवज्ञानका अभावरूप] 
स्वापावस्थाके दर्शन (जाग्रत्स्थान) 
ओर अदर्शन (स्वप्रस्थान) इन दोनो 
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सुषुपिग्रहणार्थं यत्र॒ सुप्र इत्यादि ही वृत्तिम समान होनेके कारण 
विशोषणम्‌। अथ वा त्रिष्वपि सुपि अवस्थाको [उसमे पृथक्‌] 

ग्रहण करनेके लिये ' यत्र सुप्तः" इत्यादि 
स्थानेषु तत्वाप्रतिवोधलक्चषणः | विशेषण दिये जाते है । अथवा तीनों 
ही अवस्थाओंमिं तत्तका अज्ञानरूप 
निद्रा समान ही टै, इसलिये पहले दौ 
स्थानोंसे सुषुषिका विभाग करते है 
आत्माकरा तृतीय पाद प्रा 


स्वापोऽविषिष्ट इति पूर्वाभ्यां 


सुषुपरं विभजते -- 


यत्र सुपो न क्न कामं कामयते न कच्छन स्वप्र 
पश्यति तत्सुषुप्रम्‌। सुषुप्तस्थान एकीभूतः प्रज्ञानघन 
एवानन्दमयो द्यानन्दभुक्चेतोमुखः प्राजस्तृतीयः पादः ॥ ५॥ 

जिस अवस्थामे सोया हुआ पुरुष किसी भोगकौ इच्छा नहीं करता 
ओर न कोई स्वप्र ही देखता है उसे सुषुप्ति कहते रै । वह सुपुपि जिसका 
स्थान है तथा जो एकौ भूत प्रकृष्ट ज्ञानस्वरूप होता ह आ हौ आनन्दमय, आनन्दका 
भोक्ता ओर चेतनारूप मुखवाला है व्रह प्रास ही तीसरा पाद टै॥ ५॥ 

यत्र यस्मिन्स्थाने काले वा जहां यानी जिस स्थान अथवा 
समयमे सोया हुआ पुरुष न कोई स्वप्र 
देखता ओर न किसी भोगको ही इच्छा 
कञ्चन कामं कामयते। न हि करता रै, क्योकि सुपुप्ावस्थामें पहली 
दोनों अवस्थाओकि समान अन्यथा 
वि ध ग्रहणरूप स्वप्रदर्शन अथवा किसी 
स्वप्दर्शनं कामो वा कश्चन प्रकारकी कामना नही होती, वह यह 


विद्यते। तदेतत्सुषुपरं स्थानमस्येति सुपुावस्था हौ जिसका स्थान है उसे 


सुप्तो न कञ्चन स्वप्र पश्यति न 


सुषुप्त पूर्वयोरिवान्यथाग्रहणलक्षणं 


सुषुप्तस्थानः । सुपुपस्थान कहते है । 
स्थानद्रयप्रविभक्तं मनःस्पन्दितं | जिस प्रकार रात्रिके अन्धकारसे 
दिन आच्छादित हौ जाता है उसी प्रकार 
द्वैतजातं तथारूपापरित्यागे- पूर्वोक्त दोनों स्थाने विभिन्न रूपमे 
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णां०भा०] आगमप्रकरण ३५ 
नाविवेकापन्न नैशतमोग्रस्त- प्रतीत होनेवाला मनका स्फुरणरूप 

लीने द्ैतसमृह [इस अवस्थामे] प्रपञ्चके 
मिवाहः । | सहित अपने उस ( विशिष्ट) स्वरूपका 


अत एव स्वप्रजाग्रन्मनःस्पन्दनानि 


प्रज्ञानानि घनीभूृतानीव 
सेयमवस्थाविवेकरूपत्वात्प्रजञानघन 
उच्यते। यथा रात्रौ नैशेन 


तमसाविभज्यमानं सर्वं घनमिव 


तद्वत्प्रज्ञानघन एव । एवशब्दान्न 
जात्यन्तरं प्रज्ञानव्यतिेकेणा- 
स्तीत्यर्थंः। 


मनसो विषयविषव्याकार- 
स्पन्दनायासद्‌.:खाभावादानन्द 
मय आनन्दप्रायो नानन्द एव। 
अनात्यन्तिकत्वात्‌। लोके 


निरायासस्थितः 


यथा 
सुख्यानन्द - 
भुगुच्यते, अत्यन्तानायासरूपा 
हीयं 
इत्यानन्दभुक, 


स्थितिरनेनानुभूयत 


""एषोऽस्य परम 


त्याग न कर अज्ञानसे आच्छादित हौ 
जाता दै; इसलिये इसे * एकौभूत' एेसा 
कहा जाता है। अतः जिस अवस्थामें 
स्वप्र ओर जाग्रत्‌-ये मनके स्फुरणरूप 
प्रज्ञान घनीभृत-से हो जाते है, वह यह 
अवस्था अविवेकरूपा होनेके कारण 
प्रज्ञानघन कटौ जाती है। जिस प्रकार 
रात्रिम रात्रिक अन्धकारसे प्रथक्त्वकौ 
प्रतीति न टोनेके कारण सम्पूर्णं प्रपञ्च 
घनीभृत-सा जान पदता है उसी प्रकार 
यह प्रज्ञानघन हौ दै । * एव" शब्दसे यह 
तात्यर्य है कि उस समय प्रज्ञानके सिवा 
कोई अन्य जाति नहीं रहती । 


मनका जो विषय ओर विषयीरूपसे 
स्फूरित रीनेके आयासका दुःख रै 
उसका अभाव होनेके कारण यह 
आनन्दमय अर्थात्‌ आनन्दबहुल है; 
केवल आनन्दमात्र ही नहीं टै, क्योकि 
इस अवस्थामें आनन्दकौ आतत्यत्तिकता 
नहीं रै; जिस प्रकार लोके 
अनायासरूपसे स्थित पुरुष सुखौ या 
आनन्द भोग करनेवाला कहा जाता 
है, उसी प्रकार, क्योकि इस अवस्था 
यह आत्मा इस अत्यन्त अनायासरूपा 
स्थितिका अनुभव करता है, इसलिये 


३६ 


आनन्दः ' ' ( वृ० उ० ४।३।३२) 


इति श्रुतेः । 
स्वप्रादिप्रतिबोधचेतः प्रति 
द्वारीभृतत्वाच्चेतोमुखः। बोध 


लक्षणं वा चेतो द्वारं मुखमस्य 
स्वप्राद्यागमनं प्रतीति चेतोमुखः । 
भूतभविष्यज्ज्ञातृत्वं  सर्वविषय ~ 
ज्ञातृत्वमस्येवेति प्राज्ञः। सुपुमोऽपि 
हि भूतपूर्वगत्या प्राज्ञ उच्यते। 
अथ वा प्रज्ञपिमात्र 
मस्यैवासाधारणं रूपमिति प्राज्ञः, 
इतरयोर्विशिष्टमपि विज्ञानमस्ति । 


सोऽयं प्राज्ञस्तृतीयः पादः॥ ५॥ 
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, प्रजसि 


[गौ काण 
यह आनन्दभुक्‌ कहा जाता दहै; जैसा 
कि “"यह इसका परम आनन्द है" 
इस श्रुतिसे सिद्ध होता रै। 
स्वप्रादिज्ञाररूप चेतनाकरे प्रति 
द्रारस्वरूप होनेके कारण यह चेतोमुख 
है। अथवा स्वप्रादिकी प्रापिके लिये 
ज्ञानस्वरूप चित्त ही इसका द्वार यानी 
मुख दै, इसलिये यह चेतोमुख है । 
भूत भविष्यत्‌का तथा सम्पूर्णं विषयोका 
ज्ञाता यही टै, इसलिये यह प्राज्ञ है । 
सुषु होनेषर भी इसे भूतपूर्वगतिसे 
“प्राज्ञ' कटा जाता दै। अथवा केवल 
इसोका 


(जान) मात्र 


असाधारणरूप टै, इसलिये यह प्राज्ञ 
दै, क्योकि दृसर्को ( विश्र ओर तैजसको) 
तो विशिष्ट विज्ञान भी होता है। वह यद 


प्राज्ञ ही तीसरा प्राद है॥ ५॥ 


अ 


प्रा्लका सर्वकारणत्व 
एष सर्वेश्वर एष सर्वज्ञ एषोऽन्तर्याम्येष योनिः सर्वस्य 
प्रभवाप्ययो टि भृतानाम्‌ ।। &॥ 


यह सवका ईश्रर दै, यह सर्वज्ञ दै, यह अन्तर्यामी दै ओर समस्त जीवोकौ 
उत्पत्ति तथा लयका स्थान होनेके कारण यह सवका कारण भी है॥ ६॥ 


णां० भार] 


आगमप्रकरण 


३७ 


क "कणर 


एष हि स्वरूपावम्थः सर्वेश्वरः 
साधिदैविकस्य भेदजातस्य सर्वं 
स्येणिता नैतस्माज्नात्यन्तरभूतो - 


हि 


सोम्य मनः" (छा उ० ६।८॥ 


ऽन्येषामिव । "प्राणबन्धनं 
२) इति श्रुतेः। अयमेव टि सर्वस्य 
सर्वभेदावस्थो जातेत्येष सर्वज्ञः । 
एषो ऽन्तर्यम्न्तरनुप्रविश्य सर्वेषां 
भृतानां नियन्ताप्येष एव । अत 
एव॒ यथोक्तं सभेदं जगत्प्रसूयत 
इत्येष योनिः सर्वस्य । यत एवं 
प्रभवश्चाप्ययश्च प्रभवाप्ययो दहि 


भृतानामेष एव ॥ ६॥ 


अपने स्वरूपम स्थित यह ( प्राज्ञ) 
ही सर्वेश्वर रै, अर्थात्‌ अधिदैवके सहित 
सम्पूर्ण ॒भेदसमृहका ईश्रर-ईशन 
(शासन) करनेवाला है । '"हे सोम्य! 
यह मन (जीव) प्राण (प्राणसंलक 
ब्रह्म) रूप बन्धनवाला दै '' इस श्रुतिसे 
अन्य मतावलम्बियोके सिद्धान्तानुसार 
[सर्वज्ञ परमेश्वर] इस प्राज्ञसे कोई 
विजातीय पदार्थं नहीं दै । सम्पूर्णं भेदम 
स्थित हुआ यही सवका ज्ञाता है; 
इसलिये यह सर्वज्ञ है । [ अतएव ] यह 
अन्तर्यामी दै अर्थात्‌ समस्त प्राणिर्योके 
भीतर अनुप्रविष्ट होकर उनका नियमन 
करनेवाला भी यही रै । इसौसे पूर्वोक्त 
भेदके सहित सारा जगत्‌ उत्पन्न होता है; 
इसलिये यही सबका कारण दै । क्योकि 
एसा दै, इसलिये यही समस्त प्राणि्योका 
उत्पत्ति ओर लयस्थान भी है ॥ ६॥ 


(~+ 

एक ही आत्पाके तीन भेद 
अत्रैते श्लोका भवन्ति-- 
इसी अर्थमे ये श्लोक रहै 


अत्रैतस्मिन्यथोक्ते ऽर्थ 
एलोका भवन्ति। 


एते 


यहाँ इस पूर्वोक्त अर्धे ये श्लोकै 


वरहिष्प्रलो विभुर्विश्वो दयन्तःप्रजञस्तु तैजसः । 


घनप्रज्ञस्तथा प्राज्ञ एक 


विभु विश्च बहिष्य 
रै। दस प्रकार एक हो 


एव त्रिधा स्मृतः॥९॥ 


है, तैजस अन्तःप्रज दै तथा प्राज्ञ घनप्र् (प्रज्ञानघन) 
आत्मा तीन प्रकारसै कटा जाता है॥ १॥ 
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बहिष्प्रज्ञ इति। प्ययिण वहिष्पर इत्यादि । इस श्लोकका 
तात्पर्य यह रै कि क्रमशः तीन 
स्थानोवाला होनेसे ओर "मै व्ही हं! 
प्रतिसन्धानाच्च स्थानत्रयव्यतिरिक्त- इस प्रकारको स्मृतिद्रारा अनुसन्धान 
५ ॥ किया जानेके कारण आत्माका तीनँ 
त्वमकत्वे शुद्धत्वमसङ्गत्व च  स्थानोंसे पृथक्त्व, एकत्व, शुदधत्व ओर 
| असंगत्व सिद्ध होता दै, जैसा कि 
महामत्स्यादि दृष्टान्तका वर्णन करनेवाली 
दृष्टान्तश्रुतेः॥ १॥ ्रुति* बतलाती दै ॥ १॥ 


त्रिस्थानत्वात्सोऽहपिति स्मृत्या 


सिद्धमित्यभिप्रायः। महापत्स्यादि- 


^+ 


किश्चादिके विभिन्न स्थान 


जागरितावस्थायामेव विश्वादीनां जाग्रत्‌ अवस्थामे ही विश्च आदि 
त्रयाणामनुभवप्रदर्शनार्थोऽयं तीनोंका अनुभव दिखलानेके लिये यह 
एलोकः शलोक कहा जाता टै-- 


दक्षिणाक्चिमुखे विश्चो मनस्यन्तस्तु तैजसः । 
आकाशो च हदि प्राज्ञस्त्रिधा देहे व्यवस्थितः ॥ २॥ 


दक्षिणनेत्ररूप द्वारे विश्च रहता है, तैजस मनके भौतर रहता है, प्राज्ञ 
हृदयाकाशे उपलब्ध होता दै। इस प्रकार यह [एक ही आत्मा] शरीरमें 
तीन प्रकारसे स्थित है॥ २॥ 


* जिस प्रकार किसी नदीम रहनेवाला कोई बलवान्‌ मत्स्य उसके प्रवाहमे 
विचलित न होकर उसके दोनों तटोंपर आता-जाता रहता है; किन्तु उन तरोसे पृथक्‌ 
होनेकै कारण उनके गुण -दोषोँसे युक्त नहीं होता तथा जिस प्रकार कोई बड़ा पक्षी 
आकाशम स्वच्छन्दगतिसे उड्ता रहता रै उसी प्रकार स्वप्र भौर जाग्रत्‌ दोनों स्थानों 
सञ्चार करनेवाला आत्मा एक, असंग ओर शुद्ध है -एेसा मानना उचित हौ है। 
(देखिये बर उ० ४। ३। १८, १९) 


शां भा०] 
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दक्षिणमक्ष्येव मुखं तस्मिन्‌ 
प्राधान्येन द्रष्टा स्थूलानां विश्चो- 
ऽनुभूयते। ' "इन्धो ह वै नामैष 
योऽयं दक्षिणेऽक्षन्पुरुषः'' ( बृ 
उ० ४। २। २) इति श्रुतेः। 


न्धो दीपिगुणो वैश्चानरः। 
आदित्यान्तर्गतो वैराज आत्मा 
चक्षुषि च द्रषैकः। 

नन्वन्यो हिरण्यगर्भः क्षेत्रजो 
दक्षिणेऽक्षण्यक्ष्णोर्नियन्ता द्रष्टा 
चान्यो देहस्वामी । 


न, स्वतो भेदानभ्युपगमात्‌ । 
"एको देवः सर्वभूतेषु गृढः 
(श्वे उ० ६। १९१) इति श्रुतेः। 
` "क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषु 
भारत'' ( गीता १३।२ ) " अविभक्तं 
च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ '" 
( गीता १३। १६) इति स्मृतेः। 
सर्वेषु करणेष्वविशेषेऽपि दक्षिणाश्च 


दक्षिण नेत्र ही मुख (उपलब्धिका 
स्थान); उसौमें प्रधानतासे स्थूल 
पदाथेकि साक्षी विश्वा अनुभव होता 
है । ' "यह जौ दक्षिण नेत्रम स्थित पुरुष 
दै 'इन्ध'' नामसे प्रसिद्ध है'" इस 
श्रतिसै भी यही प्रमाणित होता है। 
दीपिगुणविशिष्ट वैश्रानरको इन्ध ' कहते 
है । आदित्यान्तर्गत वैराजसं्क आत्मा 
ओर नेरौ स्थित साक्षी-ये दोनों 
एक ही रहै। 

शङ्का हिरण्यगर्भं अन्य है तथा 
दक्षिण नेत्रम स्थित नेत्रे्धियका नियन्ता 
ओर साक्षौ देहका स्वामी श्षेत्र्ञ अन्य 
दै। [उन दोनोकौ एकता कैसे हो 
सकती रै ?] 


समाधान नहीं [ एसी बात नही 
है], क्योकि उनका स्वाभाविक भेद 
नरह माना गया, क्योकि '' सम्पूर्ण 
भूते एक ही देव छिपा हुआ है" 
इस श्रुतिसे तथा ''हे भारत! समस्त 
त्रभे कषेत्रज्ञ मुञञे ही जान'' '" [वह 
वस्तुतः] विभक्त न होकर भी विभक्तके 
समान स्थित दै '' इत्यादि स्मृतियोसे 
भी [यही बात सिद्ध होती है]। 
सम्पूर्ण इद्धिर्यौमे समानरूपसे स्थित 
होनेपर भी दक्षिण नेत्रम उसकी 


१.जो जागरित अवस्था स्थूल पदार्थोका भोक्ता होनेके कारण इद्ध -दीपष 


होता है। 


१ 
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णयुपलव्धिपाट वदर्शनात्तत्र विशेषेण 


निर्देशो विश्वस्य । 

दक्षिणाक्षिगतो रूपं दृष्टा 
निमीलिताक्षस्तदेव स्मरन्मनस्यन्तः - 
स्वप्र इव तदेव वासनारूपाभि- 
व्यक्तं पण्यति। यथात्र तथा 
स्वप्रे। अतो मनस्यन्तस्तु तैजसो - 
ऽपि विश्च एव। 

आकाशो च हदि स्मरणाख्य- 
व्यापारोपरमे प्राज्ञ एकीभूतो 
मनो- 
दर्शनस्मरणे 


घनप्रज्ञ एव भवति; 
व्यापाराभावात्‌ । 
एव हि मनःस्पन्दिते; तदभावे 
हद्रेवाविशेपेण प्राणात्मनावस्थानम्‌। 
"प्राणो द्येवैतान्सर्वान्सिवृड्न्ते ' 
(चछ्रा० उ० ४। ३। ३) इति 


श्रुतेः। तैजसो हिरण्यगर्भो 
मनःस्थत्वात्‌। "'लिद्धं मनः! 
(वृर उ० ४। ४। ६) 


उपलब्धिकौ स्पष्टता देखनेसे वहीं 
विश्चका विशेषरूपमे निर्देश किया 
जाता है। 


दक्षिणनेत्रस्थित जीवात्मा रूपकौ 
देखकर फिर नेत्र मंद मनम उसीका स्मरण 
करता हु आ वासनारूपमे अभिव्यक्त उसौ 
रूपका स्वप्रमे उपलव्धकौ तरह दर्शन 
करता दै । जिस प्रकार इम अवस्था होता 
है, ठीक वैसा ही स्वप्रे होता रै। 
[इमलिये यह जाग्रते स्वप्र ही है ] अतः 
मनके भीतर स्थित तैजस भौ विश्चरी दै। 

तथा स्मरणरूप व्यापारके निवृत्त 
हो जानेपर ददयाकाशमे स्थित प्राज्ञ 
मनोव्यापारका अभाव हो जानेके कारण 
एकीभूत ओर घनप्रज्ञ ही हो जाता दै। 
दर्शन ओर स्मरण हौ मनका स्फृरण रै 
उनका अभाव हो जानेपर जौ जौवका 
हृदयके भीतर हौ निर्विशेष प्राणरूपसे 
स्थित होना टै [वही जाग्रतूम सुपुपि 
दै]। "प्राण ही इन सबको अपने 
लोन कर लेता दै'" इस श्रुतिसे यही 
प्रमाणित होता दै। मनःस्थित होनेके 
कारण तैजस ही हिरण्यगर्भं दै।* 
*“ [सत्रह अवयववाला] लिङ्करूप मन '" 


* क्योकि तैजसको उपाधि व्यष्टि मन दै ओर हिरण्यगर्भो समष्टि मन तथा समष्टि 


व्यषटिका परस्मर अभेद रै । 


ण्ां० भार] 
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`` मनोमयोभ्यं (व° 


उ० ५। ६। १) इत्यादिश्रुतिभ्यः। 


पुरुषः '' 


ननु व्याकृतः प्राणः सषुपरे। 
तदात्मकानि करणानि भवन्ति। 


कथमव्याकृतता? 
नैष दोषः, अव्याकृतस्य देश 


 कालविशोषाभावात्‌। 

मुषुपौ 
प्राणानाम्‌ 
भव्याकृतत्वम सति 


यद्यपि प्राणाभिमाने 
व्याकुततैव 

पिण्ड 
परिच्छिन्नविशो पाभिमाननिरोधः 


प्राणस्य तथापि 
प्राणे भवतीत्यव्याकृत एव प्राणः 
सुषुपरे परिच्छिन्नाभिमानवताम्‌। 

परि- 


यथा प्राणलये 


च्छिन्नाभिमानिनां प्राणो ऽव्याकृतस्तथा 


प्राणाभिमानिनो ऽप्यविशेषापत्ताव 


"यह पुरुष * मनोमय है '" इत्यादि 
श्रतिर्योसि भो [तैजस ओर हिरण्यगर्भकौ 
एकता सिद्ध टोतौ रहै]। 

श्भा सुषुषिमे भी प्राण तो 
व्याकृत ( विशेषभावापन्न) ही हौता है 
तथा ['प्राणो ह्यवैतान्सर्वान्संवृङक्ते ' इस 
्रुतिके अनुसार ] इन्द्रियां भी प्राणरूप 
ही दो जाती ह । फिर उसकौ अव्याकृता 
कैसे कही गयी? 

समाधान यह कोई दोष नहीं है, 
क्योकि अव्याकृत पदार्थे देशकालरूप 
विशेष भावका अभाव होता है । यद्यपि 
[जैसा करि स्वप्रावस्थामे होता है] 
प्राणका अभिमान रहते हुए तो उसकौ 
व्याकृतता है हौ तथापि सुपुप्ावस्थामें 
प्राणम पिण्टपरिच्छिन्न विशेषका अभिमान 
[ अर्थात्‌ यह मेरे शरीरसे परिच्छिन्न प्राण 
है-फेसा अभिमान] नहीं रहता; अतः 
परिच्छिन्नदेहाभिमानियोके लिये भी उस 
समय वह अव्याकृत ही है। 

जिस प्रकार प्राणका लय [ अर्थात्‌ 
मृत्यु] होनेषर परिच्छिन्न देहाभिमानिर्योका 
प्राण अव्याकृतरूपमे रहता दै उसी 
प्रकार प्राणाभिमानि्योको भी प्राणकौ 
अविशेषता प्राप्त होनेपर उसकौ 


+ यहाँ हिरण्यगर्भको ही ' परुष ' कहा गया है । 
न क्योकि सोयै हए पुरुषके पास वैदे हुए लोर्गोकौ वह एेमा ही दिखायी देतादै। 


॥ 4. 
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व्याकृतता समाना प्रसव 


व्रीजात्मकत्वं च तदध्यक्षश्चेको- 
ऽव्याकृतावस्थः । परिच्छित्राभिमानिना 


मध्यक्षाणां च तेनैकत्वमिति 


पूर्वोक्तं विोषणमेकीभूतः प्रज्ञान 
घन इत्याद्युपपन्नम्‌। तस्मन्नुक्त 


हेतुत्वाच्च । 
कथं प्राणशब्दत्वमव्याकृतस्य । 


"प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः'' 
( छा० उ० ६।८। २) इति श्रुतेः। 
ननु तत्र "“सदेव सोप्य'' 
(छरा० उ० ६। २। १) इति 
प्रकृतं सदब्रह्म प्राणशब्दवाच्यम्‌। 
नैष दोषः, बीजात्मकत्वाभ्यु 


प्राणशब्दस्य पगमात्सतः। यद्यपि 
बौजब्रह्मः सदब्रह्म प्राणशब्दवाच्यं 
परत्वम्‌ तत्र तथापि जीवप्रसव ~ 


व्रीजात्पकत्वमपरित्यज्यैव प्राण 
शब्दत्वं सतः सच्छनब्दवाच्यता 
च। यदि दहि निर्बीजरूपं विवक्षितं 
ब्रह्माभविष्यत्‌ ' ' नेति नेति'' (वृ० 
उ० ४। ४। २२, ४।५। १५) 


अव्याकृतता ओर प्रसव बौजरूपता वैसी 
ही है । अतः [ अव्याकृत ओर सुषुसि] इन 
दोनों अवस्थाओंका साक्षी भी अव्याकृत 
अवस्थामे रहनेवाला एक हौ [चेतन 
आत्मा] दै । परिच्छिन्न देहके अभिमानी 
ओर उनके साक्षि्यौकौ उसके साथ एकता 
है; अतः [प्रास्षके लिये] एकीभूतः 
प्रज्ञानघनः" आदि पूर्वोक्तं विशेषण 
उचित हौ है; विशेषतः इसलिये भी, 
क्योकि इसमे [ अधिदैव अव्याकृत ओर 
अध्यात्म प्राज्ञकौ एकतारूप] उपर्युक्त 
हेतु भी विद्यमान दै । 

शद्भ-किन्तु अव्याकृत 'प्राण' 
शब्दवाच्य कैसे हआ? 

समाधान" "हे सोम्य ! मन प्राणके 
ही अधीन रै'" इस श्रुतिके अनुसार । 

शङ्का--किन्तु वहाँ तो *" सदेव 
सोम्य" इस श्रुतिके अनुसार प्रसद्गप्राप् 
सद्ब्रह्म हौ ' प्राण" शब्दका वाच्य है । 

समाधान-- वहाँ यह दोष नहीं हो 
सकता, क्योकि [उस प्रसद्गमे] 
सद्रह्यकी बीजात्मकता स्वौकार कौ दै । 
यद्यपि वहां ' प्राण शब्दका वाच्य 
सद्ब्रह्म दहै तथापि जीवोकौ उत्पत्तिकौ 
बौजात्मकताका त्याग न करते हए ही 
उस सदब्रह्में प्राणशब्दत्व ओर "सत्‌! 
शब्दका वाच्यत्व माना गया दै । यदि वहाँ 
*सत्‌' शब्दसे निर्बीजब्रह्म कहना इष्ट हो 
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`~ 


"यतो वाचो निवर्तन्ते'' ( तै उ० 
२। ९) "" अन्यदेव तद्विदितादथो 
अविदितात्‌'' ( के० उ० १।३) 
इत्यवक्ष्यत्‌ '' न सत्तन्नासदुच्यते ' 
( गीता ९३। १२) इति स्मृतेः। 

निर्बीजतयैव चेत्सति लीनानां 
सुषुपप्रलययोः पुनरुत्था- 
नानुपपत्तिः स्यात्‌। मुक्तानां च 
पुनरुत्पत्तिप्रसङ्गः, बीजाभावावि- 
शोषात्‌। ज्ानदाह्यवीजाभावे च 
ज्ञानानर्थक्यप्रसङद्गः। तस्मात्सबीज- 
त्वाभ्युपगमेनैव सतः प्राणत्व- 


व्यपदेशः सर्वश्रुतिषु च कारणत्व 


व्यपदेशः । 
अत एव '' अक्षरात्परतः 
परः'' (मु० उ० २।१। २)। 


तो उसे "“ यह नहीं है, यह नर्हा दै '" 
“जहासि वाणी लौट आती है '' '' वह 
विदितसे अन्य है ओर अविदितसे भौ 
ऊपर दै '" इत्यादि प्रकारसे कहा जायगा, 
जैसा कि '“ वह न सत्‌ कहा जाता रै 
ओर न असत्‌'' इस स्मृतिसे भौ सिद्ध 
होता है। 


ओर यदि वहाँ [' सत्‌" शब्दसे] 
ब्रह्मका निर्बीजरूपसे हौ निर्देश करना 
होतो सुपुपि ओर प्रलय ( मरण) अवस्थामें 
सतू लीन हए पुरु्षोका फिर उठना 
[ अर्थात्‌ उत्पन्न होना ] सम्भव नही होगा 
तथा मुक्त पुरुषोके पुनः उत्पन्न होनेका 
प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा, * क्योकि 
[मक्त ओर सतम लीन हए पुरुपोमे | 
बीजत्वका अभाव समान हौ है। तथा 
ज्ञानसे दग्ध होनेवाले बीजका अभाव 
होनेपर ज्ञानकी व्यर्थताका भी प्रसङ्ग 
उपस्थित हो जायगा। अतः सदब्रह्मकौ 
सबीजता स्वीकार करके ही उसका 
प्राणरूपसे समस्त श्रुतिर्यमे कारणरूपसे 
उदेव किया गया है । 

इसलिये '" वह पर अक्षरसे भी पर 
दै '" *" वह वाह्य ( कार्य) ओर अभ्यन्तर 


` सबाह्याभ्यन्तरो हाजः'( मु० उ० २। | (कारण) के सहित [उनका अधिष्ठान 


# क्योकि निर्वाज ब्रह्मम लीन हुए मुक्तोका पुनर्जन्म माना नहीं गया ओर यदि उस 


अवस्थामे भी पुनर्जन्म स्वीकार किया जाय तो मुक्किसे भी पुनर्जन्म होना मानना पडेगा 
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१।२)। "यतो वाचो निवर्तन्ते'' 
(नै० उ० २।९)। "'नेति नेति'' 
( बृ० उ० ४।४। २२) इत्यादिना 
ब्रीजवत्त्वापनयनेन व्यपदेशः। 
तामबीजावस्थां तस्यैव प्राज्ञ 
शब्दवाच्यस्य तुरीयत्वेन देहादि 
सम्बन्धजाग्रदादिरहितां पारमार्थिकीं 
पृथग्वक्ष्यति। ब्रीजावस्थापि 
न किञ्चिदवेदिषमित्युत्थितस्य 
प्रत्ययदर्शनादेहेऽनुभूयत एवेति 
त्रिधा देहे व्यवस्थित इत्युच्यते ॥ २ ॥ 


माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


[गौ का० 


होनेके कारण] अजन्मा हे '' "“ जहासि 
वाणी लौट आतो दै '' '" यह नही है, यह 
नहं है '' इत्यादि श्रुतियोद्रारा शुद्ध ब्रह्मका 
निर्देश बौजवत्वका निरास करके ही 
किया गया है । उस ' प्राज्ञ" शब्दवाच्य 
जीवकी, देहादिसम्बन्ध तथा जाग्रत्‌ आदि 
अवस्थासे रहित, उस पारमार्थिकी 
अबीजावस्थाका तुरीयरूपमे अलग वर्णन 
करेगे । बीजावस्था भौ जाग्रत्‌ होनेपर "मुञ्च 
कुछ भी पता नहीं रहा' एेसी प्रतीति 
देखनेसे शरीरम अनुभव होती ही है। 
इसीसे ' वह देहमें तीन प्रकारसे स्थितै ' 
एेसा कहा गया दै ॥ २॥ 


अ 
विश्षादिका त्रिविध भोग 
विश्चो हि स्थूलभुङ्नित्यं तैजसः प्रविविक्तभुक्‌ । 
आनन्दभुक्तथा प्राज्ञस्त्रिधा भोगं निबोधत ॥ ३॥ 


विश्च सर्वदा स्थूल पदार्थोको हौ भोगनेवाला है, तैजस सुक्ष्म पदार्थोका 
भोक्ता है तथा प्राज्ञ आनन्दको भोगनेवाला है; इस प्रकार इनका तीन तरहका 


भोग जानो॥ ३॥ 


स्थूलं तर्पयते विश्वं प्रविविक्तं तु तैजसम्‌। 
आनन्दश्च तथा प्राज्ञं त्रिधा तृपिं निबोधत ४॥। 


स्थूल पदार्थ विश्वको तृप्त करता है, सुक्ष्म तैजसकौ तृप्त करनेवाला है 
तथा आनन्द प्राज्ञकी; इस प्रकार इनकौ तृ भी तीन तरहकौ समञ्ञो॥ ४॥ 


उक्तार्थौ श्लोकौ ॥ ३-४॥ 


इन दोनों श्लोकोंका अर्थं कहा जा 
चुका है ॥ ३-४॥ 


॥ 
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तिकिध भोक्ता ओर भोग्यके जानका फल 


त्रिषु धामसु यद्धोज्यं भोक्ता यश्च प्रकीर्तितः। 
वेदैतदुभयं यस्तु स भुञ्जानो न लिप्यते॥५॥ 


बरतलाये गये रै--इन दोनोको जो जानता है, वह [भोगोको] भोगते हए भी 


उनसे लिप्त नहीं होता॥ ५॥ 

त्रिषु धामसु जाग्रदादिषु 
स्थूलप्रविविक्तानन्दाख्यं भोज्य 
मेकं त्रिधाभूतम्‌। यश्च विश्च 
तैजसप्राज्ञाख्यो भोक्तैकः सोऽह 
मित्येकत्वेन  प्रतिसन्धानादद्रषट- 
त्वाविशेषाच्य प्रकोर्तितः; यो 
वेदैतदुभयं भोज्यभोक्ततयानेकधा 
भिन्नं स॒ भुञ्जानो न लिप्यते; 
भोज्यस्य सर्वस्यैकस्य भोक्तु 
भेज्यित्वात्‌। न हि यस्य यो विषयः 
सतेन हीयते वर्धति वा; न ह्यभ्रिः 
काष्ठादि 


स्वविषयं दग्ध्वा 


तद्रत्‌॥ ५॥ 


जाग्रत्‌ आदि तीन स्थानम जो 
स्थूल, सुक्ष्म ओर आनन्दसंज्ञक तीन 
भेदोमिं वंटा हआ एक ही भोज्य है 
ओर "वह महं! इस प्रकार एकरूपसे 
अनुसंधान किये जाने तथा दरष्टत्वमे 
कोई विशेषता न होनके कारण विश्व, 
तैजस ओर प्राज्ञ नामक जो एक ही 
भोक्ता बतलाया गया है--इस प्रकार 
भोज्य ओर भोक्तारूपसे अनेक प्रकार 
विभिन्न हए इन दोनों (भोक्ता ओर 
भोज्य) को जो जानता है वह भोगता 
हुआ भी लिप्त नर्हीं होता, क्योकि 
समस्त भोज्य एक ही भोक्ताका भोग 


| है। जैसे अग्नि अपने विषय काष्ठादिको 


जलाकर [न्यूनाधिक नर्हीं होता अपने 
स्वरूपमे सदा समान रहता है] उसी 
प्रकार जिसका जो विषय होता है वह 
उस विषयके कारण हास अथवा 
वृद्धिको प्राप्त नहीं होता॥ ५॥ 


ज 


६ माण्ड्क्योपनिषद 


[ गौ०का० 


प्राण ही सककी सृष्टि करता है 


प्रभवः सर्वभावानां 


सतामिति 
सर्व जनयति प्राणश्चेतोंऽशृन्पुरुषः 


विनिश्चयः 
पृथक्‌ ।॥। ६ ॥ 


यह सुनिश्चित बात है कि जो पदार्थं विद्यमान होते हैँ उन्हीं सबको उत्पत्ति 
हआ करती है । बीजात्मक प्राण हौ सबको उत्पत्ति करता दै ओर चेतनात्मक 
पुरुष चैतन्यके आभासभृत जीर्वोको अलग-अलग प्रकट करता है ॥ ६॥ 


सतां विद्यमानानां स्वेनाविद्या- 
कृतनामरूपमायास्वरूपेण सर्व - 
भावानां विश्वतैजसप्राज्ञभेदानां 
प्रभव उत्पत्तिः। वक्ष्यति च-- 
"* वन्ध्यापुत्रो न तत्त्वेन मायया 
वापि जायते" इति। यदि 
हयसतामेव जन्म॒ स्यादब्रह्मणो- 
ऽव्यवहार्यस्य  ग्रहणद्वाराभावा- 
दसत्तवप्रसङ्गः । दृष्टं च रज्नुसर्पादीना 
मविद्याकृतमायाबीजोत्पन्नानां 
रज्ज्वाद्यात्मना = सतत्वम्‌। न 
हि निरास्पदा रज्नुसर्पमृग- 
तृष्णिकादयः क्रचिदुपलभ्यन्ते 
केनचित्‌। यथा रज्ज्वां 
प्राक्सर्पोत्पत्ते रज्ज्वात्मना सर्पः 
सत्रैवासीत्‌, एवं सर्वभावानामुत्पत्तेः 
प्राक्प्राणब्ीजात्मनैव सत्त्वम्‌ । 
इत्यतः श्रुतिरपि वक्ति 
^" ब्रहवेदम्‌ '' ( मु० उ० २।२। १९) 
"" आत्यैवेदमग्र आसीत्‌ ' ( व° उ० 
१। ४। १) इति। 


सत्‌ अर्थात्‌ अपने अविद्याकृत 
नामरूपात्मक मायिक स्वरूपसे विद्यमान 
विश्च, तैजस ओर प्राज्ञ भेदवाले सम्पूर्ण 
पदार्थोकौ उत्पतति हआ करती है । आगे 
(प्रक० ३ का० २८ में) यह करेगे भीकि 
““ वन्ध्यापुत्र न तो वस्तुतः ओर न मायासे 
ही उत्यन्न होता रै।'' यदि असत्‌ 
(स्वरूपसे अविद्यमान) पदार्थोकौ ही 
उत्पत्ति ह्‌ आ करतौ तो अव्यवहार्य बरह्मको 
ग्रहण करनेका कोड मार्ग न रहनेसे उसकी 
असत्ताका प्रसङ्ग उपस्थित हो जाता। 
अविद्याकृत मायामय बीजसे उत्पन्न हुए 
रलज्नुसर्पादिकौ भी रज्नु आदिरूपसे सत्ता 
देखी गयी दै । किसी भी पुरुषने निराश्रय 
रज्नुसपं अथवा मृगतृष्णा आदि कभी नहीं 
देखे । जिस प्रकार सर्पक उत्पत्तिसे पूर्व 
वह रजुमे रल्बुरूपसे सत्‌ हौ धा उसी 
प्रकार समस्त पदार्थं अपनी उत्पत्तसे पूर्व 
प्राणात्मक बौजरूपसे सत्‌ ही थे। इसीसे 
श्रुति भी कहती दै -““ यह ब्रह्म हौ है" 
** पहले यह आत्मा ही था! ' इत्यादि । 
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सर्वं जनयति प्राणश्चेतों- 
ऽशूनंशव इव रवेश्चिदात्मकस्य 
पुरुषस्य चेतोरूपा जलार्कसमाः 
पराज्ञतैजसविश्वभेदेन देवतिर्यगादि- 
देहभेदेषु विभाव्यमाना- 
श्रतं ऽशवो ये तान्पुरुषः पृथग्विषय- 
भावविलक्षणानग्रिविस्फुलिङ्गवत्‌ 
सलक्षणाञ्जलार्कवच्च जीव- 
लक्षणांस्त्वितरान्‌ स्वभावान्‌ 
प्राणो व्रीजात्पा जनयति 
' "यथोर्णनाभिः '' ( मु० उ० १।९। 
७) ""यथाग्रः क्षद्राविस्फुलिङ्गाः '" 


सव्र पदार्थोको [बीजरूप] प्राण 
ही उत्पन्न करता दै। तथा जो जलमें 
प्रतिविभ्वित सूर्यके समान देव, मनुष्य 
ओरं तिर्यगादि विभिन्न शरीरोमिं प्राज्ञ, 
तैजस एवं विश्वरूपसे भासमान चिदात्मक 
पुरुषके किरणरूप चिदाभास है, उन 
विषयभावसे विलक्षण तथा अग्रिकी 
चिनगारी ओर जलें प्रतिविम्ित सूर्यके 
समान सजातीय जीवको पुरुष अलग 
ही उत्पन्न करता दै । उनके सिवाय अन्य 
समस्त पदार्थोको वीजात्मक प्राण उत्पन्न 
करता है, जैसा कि '" जिस प्रकार मकड़ी 
[जाला बनाती दै] ' ' तथा '" जसे अग्निसे 


(चृ० ॐ० २। १। २०) छोरौ-छोटी चिनगारियां निकलती है '' 
इत्यादि श्रुतेः ॥ ६॥ इत्यादि श्रुतिर्योसे सिद्ध होता है ॥ ६॥ 
(८ 


सुषटिके विषयमे भित्न-भित्न विकल्प 
विभूतिं प्रसवं त्वन्ये मन्यन्ते सृष्टिचिन्तकाः । 


स्वप्रमायासरूपेति 


सुष्टिरन्यैर्विकल्पिता ।॥ ७ ॥ 


सृष्टिके विषयमे विचार करनेवाले दूसरे लोग ॒भगवान्‌कौ विभूतिको ही 
-जगत्‌कौ उत्पत्ति मानते हैँ तथा दुसरे लोर्ग्रारा यह सृष्टि स्वप्न ओर मायाके 


समान मानी गयी है॥ ७॥ 
विभृतिर्विस्तार ईश्वरस्य सृष्टि 
रिति सृष्टिचिन्तका मन्यन्ते न 


तु परमार्थचिन्तकानां सृष्टावादर 


यह सृष्टि ईश्वरकी विभूति यानी 
उसका विस्तार है-एेसा सृष्टिके विषयमे 
विचार करनेवाले लोग मानते दै । तात्पर्य 
यह दै कि परमार्थचिन्तन करनवालौका 
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इत्यर्थः । ^ “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप 
ईयते'' (वृ० उ० २।५। १९) 
इति श्रुतेः। न दहि मायाविनं 
सूत्रमाकाशे निक्षिप्य तेन 
सायुधमारुह्य॒ चक्षर्गोचरतामतीत्य 
युद्धेन खण्डणणश्छत्रं पतितं 
पुनरुत्थितं च पश्यतां तत्कृत 
मायादिसततत्वचिन्तायामादरो भवति । 
सूत्र 
प्रसारणसमः सुषुपतस्वप्रादिविकास- 


तथैवायं मायाविनः 


स्तदारूढमायाविसमश्च तत्स्थः 
प्ाज्ञतैजसादिः। सूत्रतदारूदयभ्या- 
मन्यः परमार्धमायावी स एव्र भूमिष्ठो 
मायाछतन्नोऽदृश्यमान एव स्थितो 
यथा तथा तुरीयाख्यं परमार्थतत्त्वम्‌ । 
अतस्तच्चिन्तायामेवादरो मुमुक्षुणा 
मार्याणां न निष्प्रयोजनायां सृष्टावादर 
इत्यतः सृष्टिचिन्तकानामेवैते विकल्पा 


इत्याह - स्वप्रमायासरूपेति ॥ 


सृष्टिके विषयमे आदर नौं होता; जैसा 
कि “इन्द्र॒ ( परमात्मा) मायासे अनेक 
रूपवाला हो जाता है '' इस श्रुतिसे सिद्ध 
होता रै, [केवल बहिर्मुख पुरुष ही 
उसकी उत्पत्िके विषयमे तरह - तरहकौ 
कल्पना किया करते हैँ ] । आकाशमे सूत 
फैककर उसपर शस्त्रौसहित आरूढ हो 
नेत्रे्धियकी प्हंचमे परै जाकर युदधके 
द्वारा अनेकों टुकड़े विभक्त होकर गिरे 
हए मायावीको पुनः उटता देखनेवाल 
पुरुषोको उसकी रची हुई माया आदिक 
स्वरूपकरे चिन्तनमे आदर नहीं होता। 
उस मायावौके सूत्रविस्तारकरे समान ही 
ये सुपुपि एवं स्वप्रादिके विकास; तथा 
उस (सूत्र) पर चदे हए मायावीके 
समान ही उन ( सुपुपि आदि अवस्थाओं) 
में स्थित प्राज्ञ एवं तैजस आदि हैँ । किन्तु 
वास्तविक मायावौ तौ सूत्र ओर उसपर 
चदे दए मायावीमे भिन्न दै ओर वही 
जैसे मायासे आच्छादित रहनेके कारण 
दिखलायी न देता हुआ ही पृथिवीपर 
स्थित रहता है वैसा ही तुरीयसंज्ञक 
परमार्थं तत्त्व भी है । अतः मोक्षकामी 
आर्य पुरुपोका उसीके चिन्तनमें आदर 
होता है। प्रयोजनहीन सृष्टि उनका 
आदर नहीं होता। अतः ये सब विकल्प 
सृष्टिका चिन्तन करनेवालोके ही हैः 


णां० भा०] आगमप्रकरण र्‌ 
"° ° ._ ~ 


स्वप्ररूपा मायासरूपा इसोसे कहा रै -' स्वप्रमायासरूपा इति" 
चेति॥७॥ अर्थात्‌ [दूसरे इसे] स्वप्ररूपा ओर 
मायारूपा [बतलाते र] ॥ ७॥ 
अ 


इच्छामात्रं प्रभोः सृष्टिरिति सृष्टौ विनिश्चिताः । 

कालात्प्रसृतिं भृतानां मन्यन्ते कालचिन्तकाः ॥ ८ ॥ 

कोई कोई मृष्टके विषयमे ेसा निश्चय रखते रँ कि  प्रभुको इच्छा ही 
मष्ि दै।' तथा कालके विषयमे विचार करनेवाले [ज्योतिषी लोग] कालसे 
रो जीवोंको उत्पत्ति मानते है॥ ८॥ 

इच्छामात्रं प्रभोः सत्य भगवान्‌ सत्यसंकल्प है; अतः 
चटादिकी सृष्टि प्रभुका संकल्पमात्र 
` है उनके संकल्पमे भिन्न नहीं ै। 
न॒ संकल्पनातिरिक्तम्‌। कालादेव तथा कोई कोड ' सृष्टि कालहीसे हुई 
सृष्टिरिति केचित्‌॥ ८॥ है" एेसा कहते दै॥ ८॥ 


| 


भोगार्थं सृष्टिरित्यन्ये क्रीडार्थमिति चापरे। 
देवस्यैष स्वभावोऽयमाप्तकामस्य का स्पृहा॥९॥। 


संकल्पत्वातसृषट्घटादिः संकल्पनामात्रं 


कुक लोग "सृष्टि भोगके लिये है" ठेसा मानते है ओर कुछ ' क्रौडाके 
लिये दै" ठेसा समइते हैँ । [ परन्तु वास्तवे तो] यदह भगवानूका स्वभाव ही 
र क्योकि पूर्णकामको इच्छा ही क्या हौ सकती है?॥ ९॥ 


भोगार्थं क्रीडार्थमिति चान्ये दूसरे लोग सृष्टिको " यह भोगार्थ 


सृष्टि मन्यन्ते। अनयोः पक्षयो - अथवा क्रौदार्थ रै'-एेसा मानते दै। 
"देवस्यैष स्वभावोऽयम्‌ ' दस वाक्यसे देवके 
र सा स्वभावपक्षका आश्रय लेकर इन दोनों 
देवस्य स्वभावपक्षमाश्रित्य, र पक्षको दोषयुक्त बतलाते रहै। अथवा 


वा पश्चाणामाप्रकामस्य का स्पृदेति। " आप्तकामस्य का स्पृहा" यह चौथा पाद 


दषणं देवस्यैष स्वभावोऽयमिति 
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न दहि रज्ज्वादीनामविद्यास्वभाव- 
व्यतिरेकण सर्पाद्याभासत्वे 


कारणं शक्यं वक्तम्‌॥ ९॥ 


सभो पक्षोको दोषयुक्तं बतलानेवाला है; 
क्योकि अविद्यारूप अपने स्वभावके विना 
रज्नु आदिका सर्पादिकौ अभिव्यक्तिमे 
कारणत्व नीं बतलाया जा सक्ता ॥ ९॥ 


५ 


चतुर्थं ए्रादका किकरण 


चतुर्थः पादः क्रमप्राप्ो वक्तव्य 
इत्याह -- नान्तः प्रज्ञपित्यादिना। 
सर्वशब्दप्रवृत्तिनिमित्तश्‌न्यत्वा- 
स्य छाब्दानभिधयत्वमिति 


विशेषप्रतिषेधेनेव च 
निर्दिदिक्षति। 
शून्यमेव तर्हि तत्‌। 


तुरीयं 


नः मिथ्याविकल्पस्य 
निर्निमित्तत्वानुपपत्तेः । न 
दि रजतसर्पपुरुषमृगतृष्णिकादि- 
विकल्पाः शुक्तिकारज्नुस्थाणृषरादि ` 
व्यतिरेकेणावस्त्वास्यदाः शक्याः 


कल्पयितुम्‌ । 
एवं तर्हिं प्राणादिसर्वविकल्पा- 


स्पदत्वात्तुरीयस्य श़ब्दवाच्यत्वम्‌ 


अव क्रममे प्राप्दुआ चौधा पाद 
भी बतलाना दै, अतः यही वात ' नान्तः- 
प्रम्‌" इत्यादि मन्त्रमे कहते है । वह 
(चौथा पाद्‌) सम्पूणं शब्दप्रवृत्तिके 
निमित्ते रहिते रै, अतः शब्दसे उसका 
वर्णन नहीं किया जा सकता। इसलिये 
श्रुति [ अन्तःप्रसत्व आदि ] विशेष भावका 
प्रतिषेध ही उस तुरीयका निर्देश 
करनेमें प्रवृत्त है। 

पर्व०-- तव तो वह शुन्यरूप ही 
हआ। 

सिद्धान्ती- नहीं; क्योकि मिथ्या 
विकल्पका विना किसी निमित्तके होना 
सम्भव नही दै । चाँदी, स्प, पुरुष ओर 
मृगतृष्णा आदि विकल्प [क्रमशः] 
सोपी, रस्सी, दँट ओर ऊसर आदिके 
विना निराश्रय ही कल्पना नहीं किये 
जा सकते। 

एर्व यदि एेसी बात है तब तो 
प्राणादि सम्पूर्णं विकल्पका आश्रय होनेके 
कारण वह तुरीय शब्दका वाच्य सिद्ध 


श्रां०भा०] 
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इति न प्रतिषेधः प्रत्याय्यत्वम्‌ 


उदकाधारादेरिव घटादेः । 


नः प्राणादिविकल्पस्यासत्वा 
च्छक्तिकादिष्विव रजतादेः । 
न दहि सदसतोः सम्बन्धः शब्द 
प्रवृतिनिमित्तभागवस्तुत्वात्‌ = । 
नापि प्रमाणान्तरविषयत्वं स्वरूपेण 
गवादिवत्‌; आत्मनो निरुपाधिकत्वात्‌ । 
गवादिवन्नापि जातिमक््वमद्वितीयत्वेन 
सामान्यविशेषाभावात्‌। नापि 
क्रियावत्त्वं पाचकादिवदविक्रियत्वात्‌। 
नापि गुणवत्त्वं नीलादिववत्ि्गणत्वात्‌। 


अतो नाभिधानेन निर्देशमर्हति। 
शशविषाणादिसमत्वा- 


त्रिरर्थकत्वं तर्हि। 


होता दै; जलके आधारभूत घर आदिके 
समान [ अन्तःप्रज्त्वादिके ] प्रतिषेधद्रारा 
उसकौ प्रतौति नहीं करायी जा सकती । 

विद्धान्ती-एेसौ बात नहीं हैः 
क्योकि शुक्ति आदिमे प्रतीत होनेवाली 
चाँदी आदिके समान प्राणादि विकल्प 
असद्रूप दै। तथा सत्‌ ओर असत्का 
सम्बन्ध अवस्तुरूप हौनेके कारण शब्दकी 
प्रवृत्तिका हेतु नहीं टो सकता; ओर न 
गौ आदिके समान वह स्वरूपम किसी 
अन्य प्रमाणका ही विषय हो सकता है, 
क्योकि आत्मा उपाधिरहित दै। इसी 
प्रकार अद्वितीयरूप होनेके कारण सामान्य 
अधवा विशेष भावका अभाव होनेसे 
उसमें गौ आदिके समान जातिमत्व भी 
नहीं है । ओर न अविकारी होनेके कारण 
उसमे पाचकादिके समान क्रियावत्त्त 
तथा निर्गुण हौनेके कारण नीलता 
आदिके समान गुणवत््व हौ है । इसलिये 
उसका किसी भी नामसे निर्देश नहीं 
किया जा सकता। 

पर्व तवर तो शशभुद्गादिके 
समान [ असद्रूप दोनेके कारण] उसको 
निरर्थकता हौ सिद्ध होती है। 
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न; आत्मत्वावगमे तुरीय 
स्यानात्मतृष्णाव्या 
वुत्तिदेतुत्वाच्युक्ति- 
कावगम इव रजत- 
तृष्णायाः। न हि तुरीयम्यात्म- 
त्वावगमे सत्यविद्यातृष्णादि 
दोषाणां सम्भवोऽस्ति। 
तुरीयस्यात्मत्वानवगमे कारणमस्ति; 
भर्वोपनिषदां तादर्ध्येनोपक्षयात्‌ । 


तूरोयावगमस्य 


सार्थकत्वम्‌ 


न च 


** तत्त्वमसि '' ( छा० उ० ६।८।| 


१६ ) ' ' अयमात्मा ब्रह्म ' ' ( ब० उ० 
२।५।१९ ) 1 '' तत्सत्यं म आत्मा ' 


(का उ० ६। ८। १६) 
` ' यत्साक्षादपरोक्षादनब्रह्म'' (व° 
उ० ३। ४ै। १)। "स 


बाह्याभ्यन्तरो हाजः'' ( म्‌० उ० २॥ 
१। २) "" आत्वैवेद : सर्वम्‌ '' 
( छा० उ० ७।२५।२ ) इत्यादीनाम्‌। 

सोऽयमात्मा परमार्थापरमार्थ - 
रूपश्चतुष्पादित्युक्तस्तस्यापरमार्थ - 
रूपमविद्याकृतं रनज्नुसर्पादि- 
सममुक्तं पादत्रयलक्षणं 
बीजाङ्करस्थानीयम्‌। अधेदानी- 
वीजात्मकं परमार्थस्वरूपं रज्नु- 
स्थानीयं सर्पादिस्थानीयोक्तस्थान- 


सिद्धान्ती नहः; क्योकि 


जान टानेपर 


जम 


प्रकार 


[उसमे 


आरापित्] त॒ष्णा नष डो 


जात्मा 


है- पमा वह 
अनात्मसम्बन्धिनौ तुष्णाकौ निवृत्त कगनेका 


कारण होता है । तुरोयको अपना आत्मा 


एतं तुष्णादि 
भौर 


ग सम्भावना नीं रहती । 


तुरौयको अपने आत्म स्वरूपसे न 
जाननेका कोई कारण भौ नही दै, 
क्योकि “" तत््तमसि!" ** अयमात्मा 
ब्रह्म" '" तत्सत्यं स आत्मा" 
""यत्साक्षादपरोक्षादुत्रह्य '" “स 
बाह्माभ्यन्तगो ह्यजः'' ^" आत्मैवेद्‌र 


सर्वम्‌ '' इत्यादि समस्त उपनिपद्राक्यों 
का पर्यवसानं इमौ अर्थम हभ दै। 

वह यह आत्मा परमार्थं ओर 
अपरमार्थरूपमे चार पादवाला है 
एेसा कटा रै । उसका बोजादुरस्थानीय 
पादश्रयस्वरूप अपरमार्थरूप गजुसर्पादिके 
समान अविद्याजनित कहा गया दै। 
अवर सर्पादिस्थानीय उक्त तोनों पादका 
निराकरण कर नान्तःप्रजम्‌' इत्यादि 
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त्रयनिराकरणे नाह --नान्तःप्रज- 
मित्यादि। 


रूपसे उसके रल्नुस्थानीय अवी जात्मक 
परमार्थस्वरूपका वर्णन करते रै 


[ 


^-^ 


^~ 


तुरीया स्वरूप 


नान्तःप्रजं न वदिष्परजञं नोभयतःप्रं न प्रज्ञानघनं न प्रज्ञं 
नाप्रजञम्‌। अदृष्रमव्यवहार्यमग्राह्यमलक्षणमचिन्त्यमव्यपदेश्यमेकात्म- 
प्रत्ययसारं प्रपञ्नोपमं शान्तं शिवमद्वैतं चतुर्थं मन्यन्ते स आत्मा 


म विज्ञेयः॥७॥ 
[विवे 


ठ, क 


दि । वल्कि भव्यवहार्य, 


अदष, 


उभयतः ( अन्तर्बहिः) प्रस्तर, न 
अग्र्य, 


वेकोजन ] तुरीयको एेसा मानते रै कि वह न अन्तःपरत् है, न वहिष्परज् 


नप्र दै ओर न अप्रज 
अचिन्त्य, अव्यपदेश्य, 


प्रज्ञानघन रै, 
अलक्षण, 


एकात्मप्रत्ययसार, प्रपञ्चा उपशम, शान्त, शिव ओर अद्रैतरूप है । वही आत्मा 
दै ओर वही साक्षात्‌ जाननेयोग्य टै॥ ७॥ 


नन्वात्मनश्चतुष्पात्तवं प्रतिज्ञाय 
पादत्रयकथनेनैव चतुर्थस्यान्तः- 
प्रजञादिभ्योऽन्यत्वे सिद्धे नान्तः 
प्र्मित्यादिप्रतिषेधो ऽनर्थकरः। 

न; सर्पादिविकल्पप्रतिषेधनेव 


आत्माकगतौ रज्नुस्वरूपप्रतिपत्ति- 


वत्यवम्थस्यैवात्मन- 
एव प्रमाणम्‌ 
स्तुरीयत्वेन प्रति- 
पिपादयिपित्तत्वात्‌; तत््वमसीतिवत्‌। 


पूरक किन्तु आत्मा चार 
पादोवाला है-पेसी प्रतिज्ञा कर उसके 
तीन पादोका वर्णन कर देनेसे दौ चौथे 
पादका अन्तःप्रजञादि विशेषणोमे भिन्न 
हाना तो सिद्ध ही टै; अतः यह ““नान्तः 
परजम्‌'' इत्यादि प्रतिषेध तो व्यर्थहीहै। 


सिद्धान्ती-एेसी बात नहीं दैः 
क्योकि जिस प्रकार सर्पादि विकल्पका 
प्रतिषेध करनेसे ही रज्नुके स्वरूपका 
ज्ञान हो जाता है उसी प्रकार, जैसा 
किं "" तत्वमसि" इत्यादि वाक्यम देखा 
जाता है, यहां [जाग्रदादि] तीनों 
अवस्थाओे स्थित आत्माका ही 


॥ 1 


माण्डुक्योपनिषद 
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यदि दि व्यवम्थात्मविलक्षणं 
तुरीयमन्यत्तत्प्रतिपत्तिद्राराभावा- 
च्छास्त्रोपदेणानर्थक्यं शृन्यतापततिर्वा । 
रज्जुरिव सर्पादिभिर्विकल्प्य 
माना स्थानत्रयेऽप्यात्यैक एवान्तः - 
प्रजञादित्वेन विकल्प्यते यदा 
तदान्तःप्रज्ञत्वादिप्रतिपेधविज्नान- 
प्रमाणसमकालमेवात्मन्यनर्थं 

प्रपञ्चनिवृत्तिलक्षणफलं परिसमाप्तम्‌, 
इति तुरीयाधिगमे प्रमाणान्तरं 


साधनान्तरं वा न 


मृग्यम्‌। 
रज्नुर्पविवेकसमकाल इव रज्ज्वां 
सर्पनिवृत्तिफले सति रज्ज्वधिगमस्य । 


येषां पुनस्तमोऽपनयव्यतििकेण 


घटाधिगमे प्रमाणं व्याप्रियते 


तेषां चछेद्यावयवसम्बन्धवियोग- 


तुरीयरूपसे प्रतिपादन करना इष्ट है। 
यदि तुरीय आत्मा अवस्थात्रयविशिष्ट 
अआत्मासे सवथा भिन्न होता तो उसकी 
उपलव्धिका कोई उपाय न रहनेके 
कारण शास्तरोपदेशकौ व्यर्थता अथवा 
णृन्यवादकौ प्रापि हौ जाती। जव कि 
सर्पादि ( सर्प, धारा, भृच्छिद्रादि) रूपसे 
विकल्पितं रल्ुके समान [ जाग्रदादि] 
तीनों स्थानम एक ही आत्मा अन्तः- 
परज्ञादिरूपसे विकल्पित हो रहा दै तव 
तो अन्तःप्रजत्वादिके प्रतिषेधविज्ञानरूप 
प्रमाणक उत्यत्निके समकाल हौ आत्मामं 
अनर्थप्रपञ्चकौ निवृत्तिरूप फल सिद्ध 
हो जाता दै; अतः तुरीयका साक्षात्कार 
करनेके लिये इसके सिवा किसी अन्य 
प्रमाण अधवा साधनकौ खोज करनेकौ 
आवश्यकता नही दै; जैसे कि रल्नु ओर 
सर्पका विवेक होनेके समानकालमे ही 
रज्जुमे सर्पनिवृ्तिरूप फलकौ प्राति होते 
ही रज्नुका ज्ञान हो जाता है [उसी 
प्रकार यहां समञ्जना चाहिये] । 
किन्तु जिनके मतम चटज्ानमें 


अन्धकारको निवृत्तिके सिवा किसी 
ओर कार्यम भी प्रमाणकी प्रवृत्ति होती 
है उनका तो मानो एेसा कथन है कि 


छेद्य पदार्धोके अवयवोका सम्बन्धविच्छेद 
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व्यतिरेके णान्यतरावयवेऽपिच्छि- 


दिर्व्याप्रियत इत्यक्त स्यात्‌। 

यदा पुनर्घटतमसोर्विवेककरणे 
प्रमाणमनुपादित्सिततमो - 

छिदिरिव- 

च्छेद्यावयवसम्बन्धविवेककरणे 


प्रवृत्तं 
निवृत्तिफलावसानं 


प्रवत्ता तदवयवद्रैधीभावफलावसाना 
तदा नान्तरीयकं घटविज्नानं न 
तत्प्रमाणफलम्‌। 

न 


न्यध्यारोपितान्तःप्र्त्वादिविवेककरणे 


च तद्वदप्यात्म- 


प्रवृत्तस्य प्रतिपेधविज्ञानप्रमाणस्य 


करनेके अतिरिक्त भौ छेदनक्रियाका 
वस्तुके किसौ एक अवयवमें कोड 
व्यापार होता टै।* 

छेद्यः आवयवोंका सम्बन्धच्छेद 
करनेमें प्रवृत्त छेदनक्रिया जिस प्रकार 
उसके अवयवोके विभक्त हो जानें 
समाप होनेवाली रै उसी प्रकार जव 
कि घर ओर अन्धकारका पार्थक्य 
करनेमे प्रवृत्त प्रमाण अनिष्ट अन्धकारकौ 
तिवृत्तिरूप फलमें ही समाप्त हो जानेवाला 
है तव घटजान तो अवश्यम्भावौ रै, 
वह प्रमाणका फल नहीं है। 

उसीके समान आत्मामं आरोपित 
अन्तःप्रज्ञत्वादिके विवेक करनेमे प्रवृत्त 
प्रतिपेधविज्ानरूप प्रमाणका, अनुपादित्सित 
(जिसका स्वीकार करना इष्ट नही दै 


अनुपादित्सितान्तःप्रजञत्वादि - 
निवृत्तिव्यतिरेकेण तुरीये व्यापारोप- 


उस) अन्तः प्रजत्वादिकौ तिवृत्तिके सिता 
तुरौय आत्मामं कोई अन्य व्यापार होना 


* तात्पर्यं यह टै कि जिस प्रकार अन्धकारमें रहते हुए घटका जान प्राप्त करनेके 
लिये अन्धकारक तिवृत्तिमात्र हौ आवश्यक है, अन्यं किमी क्रियाकौ अपेक्षा नहीं 
रै उसी प्रकार तुरौयका जान प्राप्त करनेके लिये उसमे आरोपित अन्तः प्र्त्वादिका निषेध 
ही कर्तव्य दै। जो लोग घटज्ञानमें अन्धकार - निवृत्तिके सिवा उसके उत्पादक प्रमाणका 
कोई ओर व्यापार भौ स्वौकार करते हँ वे मानो एेसा कहते रँ कि छेदनक्रिया चद्यपदार्थके 
अवयर्वोका सम्बन्धच्छेद करनेके सिवा उसके किमसौ भो अवयवे कोड अन्य कायं 
भौ कर देती दै। परन्तु यह वात सर्वसम्मत है कि छेदनक्रियाको अवयवविश्लैषणके 
सिवा कोड अन्य व्यापार नहीं दौता। इसौलिये उनका कथन माननोय नहीं है । 

१. यदि प्रमाण अज्ञानका हौ निवर्तक दै तो विपयके स्फुरण होनेका तो कोई 
कारण दिखायी नहीं देता; अतः विषयज्ञान होना ही नहीं चादिये-एेसी आशङ्का करके 
आगेकौ वात कहते रै । 


५६ 
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'पत्तिः। अन्तःप्रज्ञत्वादि- 
निवृत्तिसमकालमेव प्रमातृत्वादि 
भ्रदनिवृत्तेः। तथा च वक्ष्यति-- 
"ज्ञाते द्वैतं न विद्यते'' ( माण्ड्‌० 
का० १। १८) इति। जानस्य 
दवेतनिवृत्तिक्षणव्यतिरेकेण क्षणान्त- 
रानवस्थानात्‌। अवस्थाने 
चानवस्थाप्रसद्भादद्रैतानिवृत्तिः। 
तस्मात्प्रतिषेधविज्ञानप्रमाणव्यापार 
समकाले वात्मन्यध्यारो पितान्तः ~ 
प्र्त्वाद्यनर्थनिवृत्तिरिति सिद्धम्‌। 
नान्तप्रजञमिति तैजसप्रतिषेधः। 
न॒ वबहिष्परज्मिति विश्चप्रतिषेधः। 


नोभयतःप्रजमिति जाग्रत्स्वप्रयोः। 


अन्तरालावस्थाप्रतिषेधः। न 
प्रज्ञानघनमिति सुपषुपावस्थाप्रतिषेधः । 
ब्रीजभावाविवेकरूपत्वात्‌। न 


* उद्रैत-बोधके लिये जिन-जिन 


सम्भव नहीं है, क्योकि अन्तः प्रलत्तादिकौ 
निवृत्तिके समकालं हौ प्रमातृत्वादि 
भदको नितृत्ति हो जातौ रै। एेसाही 
“ज्ञान हौ जानेपर द्वैत नहीं रहता!" 
इत्यादि वाक्यद्रारा आगे करटेगे भी; 
क्योकि वृत्तिजानको भी स्थिति द्रैतिवृत्तिके 
क्षणके सिवा दूस क्षणमें नहीं रहती; 
ओर यदि स्थिति मानी जाय तो 
अनवस्थाका प्रस द्ध * उपस्थित टो जानेसे 
दवैतकौ निवृत्ति ही नहीं होगौ। अतः 
यह सिद्ध हआ कि प्रतिषेधविनज्ञानरूप 
प्रमाणके प्रवृत्त होनेके समकालमं ही 
आत्मामं आरोपित अन्तः प्रजत्वादि अनर्थकौ 
निवृत्ति हौ जाती दै। 

" अन्तःप्रज नीं है ' एेसा कहकर 
तैजसका प्रतिषेध किया है ' बहिष्प्रज नहीं 
है" इससे विश्चका तिपेध किया दै; ' उभयतः - 
प्रज्ञ नही है" इस वाक्यसे जाग्रत्‌ ओर 
स्वप्रके बीचकोौ अवस्थाका प्रतिषेधकिया 
दै; 'प्रलानघन नं दै" इससे सुषुपिका 
प्रतिषेध ह्‌ आरै, क्योकि वह बौजभावमय- 


प्रमार्णोका आश्रय लिया जाता है वे सव 


नप 


्वैतप्रपञचके ही अन्तगतं रै । निखिलद्ैतकौ निवृत्ति करनेवाला वृततिज्ञान भौ वृनिरूप 
होनेके कारण द्वैतके हौ अन्तर्गत है । यदि वह सम्पूर्ण द्रैतकौ िवृत्ति करके भौ वना 
रहै तो उसको निवृततिके लिये किसी अन्य वृत्तिकौ अपेक्षा हौगौ ओर उसके लिये 
किसी तोसरीकौ । इस प्रकार अनवस्था दोष उपस्थित हौ जायगा ओर द्रैतकौ निवृत्ति 
कभी न हो पावेगी। इसलिये निखिलद्रैतको निवृत्ति करनेके उत्तर क्षणमे हौ वृतिज्ञान 
स्वयं भी निवृत्त हौ जाता रै- यदी मत समीचीन रै। 
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प्रजपिति युगपत्सर्वविषय - अविवेकस्वरूपा है; "प्रज्ञ नहीं दै" इससे 
(नरि एक साथ सव विषरयोके जातृत्वका प्रतिषेध 
+ नाप्र्ः किया है; तथा * अप्रज नहीं है' इससे 
सित्यचैतन्यप्रतिषेधः । अचेतनताका निषेध किया दै । 
कथं पुनरन्तःप्रजत्वादीना- किन्तु जव कि अन्तःप्रसत्वादि 
धावति धर्म आत्मामं प्रत्यक्ष उपलव्य होते रै 
सात्मनि गम्यपानानां रज्ज्वादौ  . ्रतििधके द 
तो केवल धके ही कारण उनका 
मर्पादिवत्प्रतिपेधादसत्त्वं गम्यत रल्नुमे प्रतत होनेवाले सर्पादिके समान 
त अत असत्यत्व कैसे सिद्ध हो सकता दै? 
इह ऽपि इसपर कहते रै - रनु आदिमे प्रतीत 
इतरेतरव्यभिचाराद्रज्ज्वादाविव होनेवाले सर्प, धारा आदि विकल्पभेदोव 
समान उनके चित्स्वरूपे कोई भेद न 
सर्पधारादिविकल्यितभदवत्‌ होनेपर भौ परम्पर एक दुसेका व्यभिचार 
मर्वत्राव्यभिचाराच्जस्वरूपस्य होनेके कारण वै अस्द्रूप दै। किन्तु 
चित्स्वरूपका कीं भी व्यभिचार नहीं 
सत्यत्वम्‌ । है; इसलिये वह सत्य ै। 
सुपुप्रे व्यभिचरतीति चेत्र। यदि कटो कि सुपुपिमे उसका 
सूषुपस्यानुभूयमानत्वात्‌ । "न व्यभिचार होता दै तो फसा कहना भी ठीक 


हि विज्ञातुर्विजनातेर्विपरिलोपो 
विद्यते!" ( ब्रु० उ० ४।३। ३०) 
इति श्रुतेः। 

अत एवादृष्टम्‌। यस्माददृष् 
तस्पादव्यवहार्यम्‌। अग्राह्यं 
कर्मेन्दियैः। अलक्षणमलिद्गमित्येत- 
दननुमेयमित्यर्थः । 


एवाचिन्त्यम्‌। अत एवाव्यपदेण्यं 


अत 


नहीं टै, क्योकि सुपुमिका भी अनुभव 
हआ करता दै; जैसा कि ^'विज्ञाताकौ 
विज्ञातिका लोप नहीं होता '' इस श्रतिसे 
सिद्ध रोतादै। 

इसलिये वह अदृश्य है । ओर 
वरयोकि अदृश्य दै इसलिये अव्यवहार्य 
टै तथा कर्मेदध्योमे अग्राह्य ओर अलक्षण 
यानी लिद्गरहित दै । तात्पर्य यह दै कि 
उसका अनुमान नहीं करिया जा सकता । 
इससे वह अचिन्त्य है अतएव शब्दोद्ारा 
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छब्दैः। एकात्मप्रत्ययसारे अकथनोय है । वह एकात्मप्रत्ययसार है । 
-जाग्रदादिस्थानेष्वको ऽयमा- अर्थात्‌ जाग्रत्‌ आदि स्थानम एक ही 


त्मेत्यव्यभिचारी यः प्रत्ययस्तनानु- 
सरणीयम्‌। अथवैक आत्मप्रत्ययः 
सारं प्रमाणं यस्य तुरीयस्याधिगमे 
तत्तुरीयपेकात्मप्रत्ययसारम्‌ 1 
` * आत्मेत्येवोपासीत ' ' ( व° उ० १। 
४॥ ७) इति श्रुतेः। 
अन्तःप्रज्ञत्वादिस्थानिधर्म- 
प्रतिषेधः कृतः। प्रपञ्चोपष्टाममिति 
-जाग्रदादिस्थानधर्पाभाव उच्यते। 


अत एव णान्तपविक्रियम्‌, 


शिवं यतोध्द्रैतं भदविकल्प- 
रदितम्‌। चतुर्थं ॒ तुरीयं मन्यन्ते; 
प्रतीयमानपादत्रयरूपवैलक्षण्यात्‌ । 
विज्ञेय 
इति प्रतीयमानस्प॑भुच्छिद्रदण्डादि- 
व्यतिरिक्ता 


तत्वमसीत्यादिवाक्यार्थं 


स आत्मा स 
यथा रजस्तथा 

आत्मा 
"अदृष्टो द्रषटा'" ( बृ० उ० ३। ७। 
२३) "न हि दषदृषटर्विपरिलोपो 


आत्मा है -एेसा जो अव्यभिचारी प्रत्यय 
है उससे अनुसरण किये जानेयोग्य है। 
अथवा *" आत्मा है-इस प्रकार ही 
उपासना करे '' इस श्रुतिके अनुसार जिस 
तुरौयका सान प्राप्त करनेमे एक 
आत्मप्रत्यय हौ सार यानौ प्रमाण है वह 
तुरौय एकात्मप्रत्ययसार है । 


अन्त ःपरजञत्वादि स्थानिरयो ( जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंकरि अभिमानि) के 
धर्मोका प्रतिषेध किया गया, अव 
"प्रपञ्चोपशमम्‌" इत्यादिसे जाग्रत्‌ आदि 
स्थानों ( अवस्थाओं) के धर्मोकिा अभाव 
चतलाया जाता है । इसीलिये वह शान्त 
यानौ अविकारौ दै; ओर क्योकि वह 
अद्वैत अर्थात्‌ भेदरूप विकल्पसे रहित 
है, इसलिये शिव है । उसे चतुर्थं यानी 
तुरीय मानते है; क्योक्रि यह प्रतीत 
होनेवाले पूर्वोक्तं तीन पादँसे विलक्षण 
है। वही आत्मा टै ओरं वही सातव्य 
है । अतः जिस प्रकार रल्नु अपनेमें प्रतीत 
होनेवाले सर्पं, दण्ड ओर भृच्छिद्र 
आदिसे सर्वथा भिन्न है उसी प्रकार 
" तत्त्वमसि ' इत्यादि वाक्योका अर्थस्वरूप 
आत्मा, जिसका कि '" अदृश्य होकर भी 
देखनेवाला दै" ' "दरष्राकौ दृष्टिका लोप 
नहीं होता '' इत्यादि श्रुति्योने प्रतिपादन 
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विद्यते '' ( बु उ० ४।३। २३) 


इत्यादिभिरुक्तो यः। स विज्ञेय 
इति भूतपूर्वगत्या; ज्ञाते 
दरैताभावः॥ ७॥ 


किया है. [ अपनेमे अध्यस्त जाग्रदादि 
अवस्थाओंसे सर्वथा भिन्न दै।] वही 
ज्ञातव्य टै-एेसा भूतपूर्वगतिसे * कटा 
जाता दै, क्योकि उसका ज्ञान होनेपर 
दैतका अभाव हौ जाता है॥ ७॥ 


तृरोयका प्रभाव 
अत्रैते श्लोका भवन्ति-- 
इसौ अर्थम ये श्लोक रै 


निवृत्ते सर्वदु-खानामीशानः 


प्रभुरव्ययः । 


अद्वैतः सर्वभावानां देवस्तुर्यो विभुः स्मृतः॥९०॥ 


तुरीय आत्मा सव प्रकारके दुःखों 


-खोको निवृत्तिमे ईशान प्रभु (समर्थ) 


ररै। वह अविकारी, सव पदार्थोका अद्रैतरूप, देव, तुरीय ओर व्यापक माना 


गया है॥ १०॥ 

प्राज्नतैजसविश्चलक्षणानां 
सर्वदुःखानां निवृत्तेरीशानस्तुरीय 
आत्पा। ईशान इत्यस्य पदस्य 
व्याख्यानं प्रभुरिति । दुःखनिवृत्तं 
प्रति प्रभूर्भवतीत्यर्थः। तद्विज्ञान- 
निपित्तत्वादद्‌ःखनिवृ्तेः। 

अव्ययो न व्येति स्वरूपान्न 


व्यभिचरतीति यावत्‌। एतत्कुतः 


तुरीय आत्मा प्राज्ञ, तैजस ओर 
विश्वरूप समस्त द्‌ :खोकौ निवृत्तमे ईशान 
है ।' ईशान ' इस पदकौ व्याख्या प्रभु" है । 
तात्पर्य यह दै कि वह दुःखनिवृत्ते 
समर्थ है, क्योकि उसका विज्ञान 
दु ःखनिवृत्तिका कारण है । 

अव्यय--जो व्यय (विकार) को 
प्रा नहीं होता; अर्थात्‌ जो स्वरूपसे 
व्यभिचरित यानौ च्युत नहीं होता । क्यो 


*अर्थात्‌ अविद्यावस्थाम आत्मामे जौ जञेयत्व मान रखा था उसौका आश्रय लेकर 
तुरीयको ` ज्ञातव्य" कहा जाता दै । वास्तवर्भे तो जो अव्यवहार्यं ओर अप्रमेय दै उसे 


ज्ञातव्य भी नही कटा जा सकता। 
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६० 
यस्मादद्रतः । सर्वभावानां 
रज्नुसरपवन्मृषात्वात्स एष देवो 


द्योतनात्तुरीयश्चतुर्थो विभू्व्यापी 


च्युत नहीं होता? क्योकि वह अद्रैत 
दै। अन्य सब पदार्थं रजु अध्यस्त 
सर्पे समान मिध्या रहै; इसलिये 
प्रकाशनशील होनेके कारण वह यह 
देव तुर्यं यानी चतुर्थं ओर विभु यानी 
व्यापक माना गया दै॥ १०॥ 


विश्च ओर तैजससौ तुरोयका भेद 


स्मृतः॥ १०॥ 

विश्वादीनां सामान्यवि्टोषभावो 
निरूप्यते तुर्ययाधात्म्याव- 
धारणार्थम्‌-- 


तुरीयका यथार्थं स्वरूप समञ्नेके 
लिये विश्र आदिके सामान्य ओर विशेष 


भावका निरूपण किया जाता टै- 


कार्यकारणवद्धौ ताविष्येते विश्वतैजसो । 
प्राज्ञः कारणव्द्धस्तु द्धौ तौ तुर्ये न सिध्यतः ॥ ११॥ 


विश्र ओर तैजस-ये दोनों कार्य ( फलावस्था) ओर कारण ( वीजावस्था) 
से वेधे हए माने जाते रै; किन्तु प्रास केवल कारणावस्थामे टौ बद्ध दै। 
तथा तुरीयमे तोये दोनों ही नहीं हैँ॥ ११॥ 


कार्य क्रियत इति फलभावः। | 


करोतीति 
तत्त्वाग्रहणान्यथाग्रहणाभ्यां 

वीजफलभावाभ्यां तौ यथोक्तौ 
विश्वतैजसो बद्धौ संगृहीताविष्येते । 
प्राज्ञस्तु बीजभावेनैव 


कारणं ्रीजभावः। 


व्रद्धः। 


तत््वाप्रतिव्रोधमात्रपेव दहि वीजं 


जो किया जाय उसे कार्य कहते 
ह; वह फलभाव दहै। ओर जो करतार 
उसे कारण कहते रै; वह बीजभाव है । 
ये उपर्युक्त विश्च ओर तैजस तत्वके 
अग्रहण एवं अन्यथाग्रहणरूप वीजभाव 
ओर फलभावसे कंधे अर्थात्‌ सम्यक्‌ 
प्रकारमे पकड हुए माने जते र । किन्तु 
परा केवल बीजभावसे हौ वधा हुआ 
ह । तत्वका अप्रतिवोधरूप चोज ही उसके 
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पराज्ञत्वे निमित्तम्‌। ततो द्रौ तौ 
तीजफलभावौ तत्त्वाग्रहणान्यथा- 
ग्रहणे तुर्ये न सिध्यतो न विदटोते न 
सम्भवत इत्यर्थः ॥ ९९॥ 


प्रा्ञत्वमे कारण दै । इससे तात्पर्य यह 
है कि तुरौयमें वे बीज ओर फलभावरूप 
तत्त्वका अग्रहण एवं अन्यथा ग्रहण दोनों 
ही नहीं रहते; उनकौ तो वहाँ रहनेकौ 
सम्भावना हौ नहीं है॥ ११॥ 


(६ 
ए्ा्लसे वुरीयका भेद 


कथं पुनः कारणबद्धत्वं प्राज्ञस्य 
तुरीये वा तत्त्वाग्रहणान्यथाग्रहण- 
लक्षणौ बन्धौ न सिध्यत इति। 


यस्मात्‌-- 


किन्तु प्राजक कारणबद्धता किस 
प्रकार है ? तथा तुरीयं तत्त्वका अग्रहण 
ओर अन्यथाग्रहणरूप बन्धन कैसे सिद्ध 
नहीं होते ? इसपर कहते रै, क्योकि-- 


नात्मानं न परांश्चैव न सत्यं नापि चानृतम्‌। 
प्राज्ञः किञ्चन संवेत्ति तुर्य तत्सर्वदूक्सदा॥ ९२॥ 


प्राज्ञ तो न अपनेको, न परायेको ओर न सत्यको अथवा अनृतको ही 


नानता दै 

आत्मविलक्षणमविद्यावीजप्रसृतं 
वाह्यं द्वैतं प्राज्ञो न किञ्चन संवेत्ति 
यथा विश्वतैजसो । ततश्चासौ तत्त्वा 
ग्रहणेन  तमसान्यथाग्रहणवीज- 


भूतेन बद्धो भवति। यस्मात्तुरीयं 


तत्सर्वदृक्सदा तुरीयादन्यस्या- 
पावात्सर्वदा सदैवेति सर्वं च 
तेददूक्चेति सर्वदूक्तस्मान्न 


किन्तु वह तुरीय सर्वदा सर्वदृक्‌ रै ॥ १२॥ 


प्राज्ञ आत्मासे भिन्न अविद्यारूप 
ीजसे उत्पत हए बहिःस्थित वेद्यपदार्थरूप 
द्ैतको कुछ भी नहं जानता, जैसा कि 
विश्च ओर तैजस उसे जानत रै। 
इसीलिये यह अन्यथाग्रहणके बीजभृत 
तत्त्वाग्ररणरूप अन्धकारसे वंधा रहता 
दै । ओर क्योकि तुरीयमे भिन्न पदार्थका 
सर्वधा अभाव होनेके कारण वह सदा 
सर्वदा सर्वदूकृस्वरूप ही है -जो सर्वरूप 
ओर उसका साक्रौ भी हो उसे 
"सर्वदृक्‌" कहते है इसलिये उसमें 
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तत्त्वाग्रहणलक्षणं वब्रीजं तत्र। तत्तका अग्रहणरूप बौजावस्था नहीं है 
तत्प्रसृतस्यान्यथाग्रहणस्याप्यत ओर इसलिये उसमें उससे उत्पन्न 


एवाभावो न दहि सवितरि सदा 
प्रकाण्नात्पक तद्विरुद्धमप्रकाणन- 


होनेवाले अन्यधाग्रहणका भी अभाव 
है, क्योकि सदा प्रकाशस्वरूप सूर्ये 


मन्यथाप्रकाशनं वा सम्भवति। उसके विपरीत अप्रकाशन अथवा अन्यथा- 
“नहि द्रषष्टर्विपरिलोपो विद्यते'' प्रकाशन सम्भव नहीं दै, जैसा कि 
(वृ० उ० ४। ३। २३) इति "द्रष्टाकी दृष्टिका विपरिलोप नहीं होता" 
श्रुतेः। इस श्रुतिसै सिद्ध होता है। 
अथवा जाग्रत्स्वप्रयोः सर्व अथवा जाग्रत्‌ एवं स्वप्रावस्थाके 
भूतावस्थः सर्ववस्तुदृगाभास- ३८४ भूतो स्थित ओर समस्त 
पदार्थोकि साक्षीरूपसे तुरौय हौ भासमान 
स्तरीय एवेति सर्वदूक्सदा। .. वलित क 
ष वि है इसलिये वह सर्वदा सर्वसाक्षी है, 
नान्यदतोऽस्ति षट” (वृ° | जसा कि “*इससे भिन्न ओर कोई दर 
उ० ३। ८। ११) इत्यादि- नहीं दै'" इस श्रुतिसे प्रमाणित होता 
श्रुतेः ॥ १२॥ है॥१२॥ 
ए 
दवैतस्याग्रहणं तुल्यमुभयोः प्राज्ञतुर्ययोः । 


बीजनिद्रायुतः प्राज्ञः सा च तुर्ये न विद्यते॥९३॥ 


द्रैतका अग्रहण तो प्राज्ञ ओर तुरीय दोनंहीको समान दै, 


किन्तु प्राज्ञ 


बीजस्वरूपा निद्रासे युक्तं दै ओर तुरीये वह निद्रा है नर्ही॥१३॥ 


निपित्तान्तरप्राप्राणद्भा- 


निवृत््यर्थोऽयं श्लोकः। कथं 
्रिताग्रहणस्य तुल्यत्वात्कारणवद्धत्वं 
प्राजञस्यैव न तुरीयस्येति प्राप्राणङ्का 


निवर्त्यते। 


यह श्लोक निमित्तान्तरसे प्राप 
आशङ्काकौ तिवृत्तिके लिये है। भला 
द्रैताग्रहणकी समानता होनेपर भी प्राज्ञकौ 
ही कारणवद्धता क्यो है ? तुरीयकौ कयौ 
नही है ?--इस प्रकार प्राप हुई आशङ्काको 
ही निवृत्त किया जाता दै। 


शां० भा०] 
यस्माद्रीजनिद्रायुतस्तच्वाप्रतिवोधो 
निद्रा, मैव च विशेष 


प्रतिबोधप्रसवस्य बीजम्‌; सा 
व्रीजनिद्रा, तया युतः प्राज्ञः। 
सदा दुक्स्वभावत्वात्तत्त्वाप्रति- 
बोधलक्षणा निद्रा तुरीये न 
विद्यते। अतो न कारणवन्ध- 


स्तस्मित्नित्यभिप्रायः ॥ १३॥ 
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[ इसका यह कारण है ] क्योकि वह 
( प्रान) बौजनिद्रासै युक्त है-तत्त्वके 
अज्ञानका नाम निद्रा है, वही विशेष 
विज्ञानकौ उत्पत्तिका बीज है; अतः उसे 
" बीजनिद्रा' कहते है ~ प्राज्ञ उससे युक्त 
है। किन्तु सर्वदा सर्वदृकूस्वरूप होनेके 
कारण तुरीयमें वह ब्ीजनिद्रा नहीं दै 
अतः उसमे कारणवद्धता नहीं है - यह 
इसका तात्पर्य है ॥ १३॥ 


॥ 
तुरीयका स्वप्र निद्रायत्तं 


स्वप्रनिद्रायुतावाद्यौ 


प्राज्ञस्त्वस्वप्रनिद्रया। 


न निद्रां नैव च स्वप्रं तुर्ये पश्यन्ति निश्चिताः ॥ ९४॥ 


विश्च ओर तैजस-ये स्वप्र ओर निद्रासे युक्त हैँ तथा प्राज्ञ स्वप्ररहित 
निद्रासे युक्त है; किन्तु निश्चित पुरुष तुरीयमें न ग्रा हौ देखते हैँ ओर न 


स्वप्र ही॥१४॥ 

स्वप्रोऽन्यथाग्रहणं सपं इव 
रज्ज्वाम्‌ । निद्रोक्ता तक्त्वाप्रतिबोध- 
लक्षणं तम इति । ताभ्यां स्वप्रनिद्राभ्यां 
युक्तौ विश्वतैजसौ। अतस्तौ 
कार्यकारणवद्धावित्युक्तौ । प्राज्ञस्तु 
स्वप्रवर्जितकेवलयैव निद्रया युत 
इति कारणबद्ध इत्युक्तम्‌ । नोभयं 
पण्यन्ति तुरीये निश्चिता ब्रह्मविदो 
विरुद्धत्वात्‌ सवितरीव तमः। 


रजुमे सर्प-ग्रहणके समान 
अन्यधाग्रहणका नाम स्वप्न है; तथा 
तत्त्वे अप्रतिवोधरूप तमको निद्रा कहते 
है। उन स्वप्र ओर निद्रासे विश्च ओर 
तैजस युक्त है; अतः वे कार्यकारणवबद्ध 
कहे गये हैँ । किन्तु प्राज्ञ तो स्वप्ररहित 
केवल निद्रासे ही युक्त दै; इसलिये उसे 
कारणबद्ध कहा रै। निश्चित यानी 
ब्रह्मवेत्तालोग तुरीयमे ये दोनों ही बाते 
नहीं देखते, क्योकि मूर्यं अन्धकारके 
समान वे उसमे विरुद्ध दै । अततः तुरीय 
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अतो न कार्यकारणवद्ध कायं अथवा कारणसे वंधा हुआ नही 
इत्युक्तस्तुरीयः॥ ९४॥ है-एेसा कटा गया है॥ १४॥ 
[व 
कदा तुरीये निश्चितो अव यह बतलाया जाता टै कि 
भवतीत्युच्यते -- मनुष्य तुरीयमे कवर निचित होता है - 


अन्यथा गृह्णतः स्वप्नो निद्रा ततत्तमजानतः। 


विपयसि तयोः क्षीणे 


अन्यथाग्रहण करनेसे स्वप्र होता 


तुरीयं पदमश्रते।॥ १५ ॥ 


है तथा तत्वको न जाननेसे निद्रा 


होती है ओर इन दोनों विपरीत जानोंका क्षय हो जानेपर तुरीय पदकी 


प्राप्ति होती है॥ १५॥ 
स्वप्रजागरितयोरन्यथा रज्ज्वां 

सर्पं इव 

भवति। 


गृह्णतस्तक्त्वं स्वप्नो 
निद्रा 
स्तिमृष्ववस्थास्‌ तुल्या । स्वप्रनिद्रयो - 


तत्वपमजानत ` 


स्तुल्यत्वाद्विश्वतैजसयोरेक ` 
राशित्वम्‌। अन्यथाग्रदणप्राधान्याच्च 
गुणभूता निद्रेति तस्मितन्विपर्यासः 


स्वप्रः। तृतीये तु स्थाने 
तत्त्वाज्ञानलकश्चणा निद्रैव केवला 
विपर्यासः। 


अतस्तयोः कार्यकारणस्थानयो 
रन्यथाग्रहणाग्रहणलक्षणविपयसि 


कार्यकारणवन्धरूपे परमार्थ 


र्मे सर्पग्रहणके समान स्वप्र 
ओर जागरित अवस्थाओंमे तन्वे 
अन्यधाग्रहणसे स्वप्र होता दै तथा 
तत्वे न जाननेमे निद्रा होतो रै, जो 
तीनों अवम्थाओमें तुल्य रै । इस प्रकार 
स्वप्र ओर निद्राम तुल्य होनेके कारण 
विश्र ओर तैजसकौ एक राणि है । उनमें 
अन्यथाग्रहणकी प्रधानता हौनेके कारण 
निद्रा गौण दै; अतः उन अवस्थामिं 
स्वप्ररूप विपरीत जान रहता रै । किन्तु 
तृतीय स्थान (सुप्ति) मे केवल 
त्तवाग्रहणरूप निद्रा ही विपर्यास है। 


अतः उन कार्यकारणरूप स्थानेकि 


अन्यथाग्रहण ओर तत्त्वाग्रहणरूपं 


विपर्यासोंका परमार्थतत्वके बाधसे क्षय 


ण्रा० भा० | 
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__ बब 


तज्वप्रतिबोधतः क्षीणे 


तुरीयं हो जानेपर तुरौय पदकी प्रापि होती है । 


पदमश्नुते। तदोभयलक्षणं वन्ध तव उस भवस्थामे दोनों प्रकारका बन्धन 


कूपं तत्रापण्यंस्तुरीये निश्चितो 


भवतीत्यर्थः ।॥ ९५॥ 


न देखनेसे पुरुष तुरीयमें निचित हो जाता 


दै-एेसा इसका तात्पर्यं है ॥ १५॥ 


(^+ 


बोध कव होता है? 


अनादिमायया सुपो यदा जीवः 


अजमनिद्रमस्वप्रमदवेतं 


प्रवुध्यते। 


वरुध्यते तदा॥ ९६॥ 


जिम समय अनादि मायासे सोया हआ जीव जागता दै [ अर्थात्‌ तच्वज्ान 
लाभ करता है] उसौ समय उमे अज, अनिद्र॒ ओर स्वप्ररहित अद्रैत आत्मततत्वका 


वरोध प्राप्त होता रै॥ १६॥ 

योऽयं संसारी जीवः स 
उभयलक्षणेन तच््वाप्रतिबोधरूपेण 
चीजात्सनान्यधाग्रहणलक्षणेन च 
अनादिकालप्रवृत्तेन मायालक्षणेन 
स्वप्रन ममायं पिता पुत्रोऽयं नप्ता 
तरं पवोऽहमेषां स्वामी सुखी 
दःखी क्षयितो ऽ्टमनेन 
वर्धितश्चानेनेत्येवंप्रकारान्स्वप्रान्‌ 
म्थानद्रयेऽपि पण्यन्सुपः। 

यदा वेदान्तार्थतत्त्वाभिज्ञेन 
परमकारुणिकेन गुरुणा नास्येवं 
त्वं हेतुफलात्मकः किं तु तत्त्व 
[ 69 ] माण्ड्क्योपनिषद्‌ 3 ^ 


यह जो संसारी जीव रै वह 
तत्त्वाप्रतिवोधरूप वबीजात्मिका एवं 
अन्यथाग्रहणरूप अनादिकालसे प्रवृत्त 
मायारूप निद्राके कारण [स्वप्र ओर 
जागरित] दोनों हौ अवस्थाओमिं "यह 
मेरा पिता रै, यह पुत्र है, यह नाती 
दै, येमेरे पत्र, गृह ओर पशु, मेँ 
इनका स्वामी हँ तथा इनके कारण 
सुखी -दुःखौ, क्षीण ओर वृद्धिको प्राप 
होता ह इत्यादि प्रकारके स्वप्र देखता 
हआ सौर्हारै। 

जिस समय वेदान्तार्थके ततत्वको 
जाननेवाले किसी परम कारुणिक गुरुके 
द्वारा 'तृ इस प्रकार दैतु एवं फलस्वरूप 


६६ 
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[गौ०का० 


` __ ~~ === 


मसीति प्रतिबोध्यमानः, तदैवं 
प्रतिबध्यते-- 

कथम्‌ ? नाम्मिन्वाह्यमाभ्यन्तं 
वा जन्मादिभावविकारोऽस्त्यतो - 
ऽज सबाह्याभ्यन्तरसर्वभावविकार ` 
वर्जितमित्यर्थः। यस्माजन्मादि ` 
कारणभूतं नाम्िन्रविद्यातमोबीजं 
निद्रा विद्यत इत्यनिद्रम्‌। अनिद्रं 
हि 


तत्निपित्तत्वादन्यथाग्रहणस्य ॥ 


तत्तुरीयमत एवास्वप्रम्‌ः 


यस्माच्चानिद्रमस्वप्रं तस्मादजमद्वतं 


तुरीयमात्मानं बुध्यते तदा॥ १६॥ 


नहीं है, किन्तुत्‌ वही है' इस प्रकार 
जगाया जता है उस समय उसे एेसा 
बोध प्रात होता ै- 

किम प्रकारका बोध होता दै? 
[सो बतलते हैँ ] इसमे बाह्म अथवा 
आध्यन्तः जन्मादि भाव विकार नीं 
दै, इसलिये यह अजन्मा यानी सम्पूर्ण 
भाव विकारोमे रहित दै। ओर क्योकि 
इसमे जन्मादिकौ कारणभूत तथा 
अविद्यारूप अन्धकारकौ बीजभूत 
अविद्या नहीं है इसलिये यह अनिद्र 
है। व्ह तुरीय निद्र है, इसीलिये 
अस्वप्र भ दै; क्योकि अन्यथाग्रहण तो 
[ तत्त्वाप्रतिबोधरूप | दिद्राहीके कारण 
हआ करता दै । इस प्रकार क्योकि वह 
अनिद्र ओर अस्वप्र रै इसलिये ही उस 
समय अजन्मा ओर अद्वैत तुरीय आत्माका 
बोध टोता दै॥ १६॥ 


7 


प्रपञ्चनिवृत््या चेत्प्रतिबुध्यते 
निवृत्ते प्रपन्ने कथमेत 
पित्युच्यते -- 


यदि बोध प्रपञ्चनिवृत्तिसे ही 
होता है तो जबतक प्रपञ्चकौ निवृत्ति 
न हौ तवतक अद्वैत कैसा? इसपर 


कहा जता है- 


प्रपरका अत्यन्ताभाव 
प्रपञ्चो यदि विद्येत निवर्तेत न संशयः। 


मायामात्रमिदं 
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द्वैतमद्वैतं 


परमार्थतः ॥ ९७॥ 


ां० भा०] 
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प्रपञ्च यदि होता तो निवृत्त हो जाता--इसमें सन्देह नहीं । किन्तु 
[ वास्तवमें] यह दैत तौ मायामात्र है, परमार्थतः तो अद्वैत हो है॥ १७॥ 


सत्यमेवं स्यात्प्रपञ्चो यदि 
विद्येत, रज्ज्वां सर्पं इव 
कल्पितत्वान्न तु स विद्यते। 
विद्यमानश्चेत्निवर्तेत॒ न संणयः। 


न॒ दहि रज्ज्वां भ्रात्तिबुद्ध्या 
कल्पितः सर्पो विद्यमानः 
सन्विवेकतो निवुत्तः। नैव माया 
मायाविना प्रयुक्ता तदर्शिनां 
चक्षर्बन्धापगमे विद्यमाना सती 
निवृत्ता। तथेदं प्रपञ्चाख्यं 
मायामात्रं द्वैतं रज्नुवन्माया- 
विवच्याद्रेतं परमार्थतस्तस्मान्न 
कश्चित्प्रपञ्चः प्रवृत्तो निवृत्तो 


वास्तीत्यभिप्रायः॥ १७॥ 


यदि प्रपञ्च विद्यमान होता तो 
सचमुच एेसा ही होता; किन्तु वह तो 
रल्नुमे सर्पके समान कल्पित होनेके 
कारण [ वस्तुतः] है ही नहीं । यदि वह 
होता तो इसमे सन्देह नही, निवृत्त भी हो 
जाता। रलम भ्रमवुद्धिसै कल्पना किया 
हुआ सर्पं [ वस्ततः] विद्यमान रहते हए 
विवेकसे निवृत्त नहीं होता । मायावीद्रारा 
फैलायौ हुई माया, देखनेवालोकि 
दृष्टिवन्धनके हरायै जानेषर, पहले 
विद्यमान रहती हुई निवृत्त नहीं होती । 
इसी प्रकार यह प्रपञ्चसंज्ञक दैत भी 
मायामात्र ही दै; परमार्थतः तो रजु अथवा 
मायावीके समान अद्रैत ह दै । अतः तात्पर्य 
यह रै कि कोई भी प्रपञ्च प्रवृत्त अथवा 
निवृत्त होनेवाला नहीं दै ॥ १७॥ 


८ 
गुरु -शिष्यादि विकल्प व्यावहारिक है 


ननु शास्ता शास्त्रं शिष्य इति 


विकल्पः कथं निवर्तत इत्युच्यते -- 


यदि कहो कि शासक, शास्त्र 
ओर शिष्य-इस प्रकारका विकल्प 
किस प्रकार निवृत्त हो सकता है? तो 
इसपर कहा जाता है-- 


विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ । 
उपदेणादयं वादो ज्ञाते द्वैतं न विद्यते। ९८ ॥ 


६८ 


इस [ गुरु-शिष्यादि ] विकल्पकौ 


माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


गी यदि किसीने कल्पना कौ होती 


[गौ०का० 


तो यह 


निवृत्त भी हो जाता। यह [गुरु शिष्यादि] वाद तो उपदेशक हौ लिये है। 
आत्मज्ञान हो जानेपर द्वैत नहीं रहता॥ १८॥ 


विकल्पो विनिवर्तेत यदि 
केनचित्कल्पितः स्यात्‌। यथायं 
प्रपञ्चो मायारज्नुसर्पवत्तथायं 
शिष्यादिभेदविकल्पोऽपि प्राक्‌ 
प्रतिवबोधादेवोपदेशनिमित्तोऽत 
उपदेशादयं वादः शिष्यः शास्ता 
शास्त्रमिति। उपदेशकार्ये तु 
ज्ञाने निर्वृत्ते जाते परमार्थतत्त्व 
द्वैतं न विद्यते॥ १८ ॥ 


यदि किसीने इसकौ कल्पना कौ 
होती तो यह विकल्प निवृत्त हो जाता। 
जिस प्रकार यह प्रपञ्च माया ओर 
रज्जुसरपके सदृश रै उसी प्रकार यद 
शिष्यादि भेदविकल्य भौ आत्मज्ञानसे 
पर्वं हौ उपदेशक निमित्तसे है । अतः 
शिष्य, शासक ओर शास्त्र- यह वाद 
उषदेशके ही लिये दै। उपदेशके 
कार्यस्वरूप ज्ञानक निष्मन्न होनेपर, 
अर्थात्‌ परमार्थतत्वका ज्ञान हौ जानेपर 
दरैतकौ सत्ता नहीं रहती ॥ १८॥ 


(^-^ 


आत्मा ओर उसके फादोके साध ओङ्कार ओर उसकी मात्रओका तादात्म्य 


अभिधेयप्रधान ओदट्धार 


श्रतुष्पादात्मेति व्याख्यातो यः-- 


अव्रतक जिस ओद्भाररूप चतुष्पाद्‌ 
आत्माका अभिधेय ( वाच्यार्थ) कौ 
प्रधानतामर वर्णन किया दै-- 


सोऽयमात्माध्यक्षरमो द्कारोऽधिमात्रं पादा मात्रा मात्राश्च 
पादा अकार उकारो मकार इति।॥ ८ ॥ 


वह यह आत्मा अक्षरदृष्टिसे ओङ्कार है; वह मात्राओंको विषय कर 


क 


स्थित है। पाद ही मात्रा है ओर मात्राही पाद रैः वे मात्रा अकार, उकाग 


ओर मकार रै॥८॥ 


शार भार] 


आगमप्रकरण 
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सोऽयमात्ाध्यक्षरमक्षर- 
पधिकृत्याभिधानप्राधान्येन व्यमानो- 
ःध्यक्षरम्‌। किं पुनस्तदक्षर- 
मित्याह, ओद्धारः। सोऽयमोद्धारः 
पादशः प्रविभज्यमानः, अधिमात्रं 
परात्रामधिकृत्य वर्तत इत्यधिमात्रम्‌। 
क्रथम्‌? आत्मनो ये पादास्त 
आद्धारस्य मात्राः। कास्ताः? अकार 


उक्रारो मक्रार इति॥८॥ 


वह यह आत्मा अध्यक्षर है; 
अक्षरका आश्रय लेकर जिसका 
अभिधानकौ प्रधानतासे वर्णन किया जाय 
उसे अध्यक्षर कहते दहै । किन्तु वह अक्षर 
है क्या? इसपर कहते हैँ -- वह ओङ्कार 
है। वह यह ओद्धार पादरूपसे विभक्त 
किये जानेपर अधिमात्र यानी मात्राको 
आश्रय करके वर्तमान रहता दै, इसलिये 
इसे ' अधिमात्र" कहते हैँ । सो किस 
प्रकार? क्योकि आत्मके जो पादँ वे 
ही ओद्कारको मात्रां हँ । वे मात्रां कौन 
सी है? अकार, उकार ओर मकार-ये 
ही [वे मात्रां है] ॥८॥ 


॥ 


अकार ओर विश्चका तादात्म्य 


तत्र विशेषनियमः क्रियते -- 


अव उने विशेष नियम किया 
जाता है-- 


जागरितस्थानो वैश्वानरोऽकारः प्रथमा मात्रासे- 
रादिमत्त्वाद्राप्रोति ह वै सर्वान्च्ामानादिश्च भवति य एवं 


चेद।॥९॥ 


जिसका जागरित स्थान है वह वैश्वानर व्यापि ओर आदिमत्वके कारण 


[ ओङ्कारकी ] पहली मात्रा अकार है । जो उपासक इस प्रकार जानता है वह 
सम्पूर्ण कामनाओंको प्राप्त कर लेता है ओर [महापुरुषो] आदि (प्रधान) 


होता है॥९॥ 


७२ 
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[ गौ° काठ 


"नग्न दार 


मकार ओर प्रका तादात्म्य 


सुषुसस्थानः प्राज्ञो मकारस्तृतीया मात्रा मितेरपीतेर्वा 
मिनोति ह वा इदं सर्वमपीतिश्च भवति य एवं वेद ॥ १९॥ 


सुषुषि जिसका स्थान दै वह प्राज्ञ मान ओर लयके कारण ओङ्कारकी 
तीसरी मात्रा मकार है। जो उपासक एेसा जानता है वह इस सम्पूर्णं जगत्का 
मान-प्रमाण कर लेता है ओर उसका लयस्थान हो जाता टै॥११॥ 


सुषुप्रस्थानः प्राज्ञो य: स 
ओद्भारस्य मकारस्तृतीया मात्रा । केन 
सामान्येनेत्याह सामान्यमिदमत्र; 
पितेर्पितिर्मानिं मीयते इव 
दि विश्वतैजसो प्राज्ञेन प्रलयोत्पत््योः 
प्रवेशनिर्गमाभ्यां प्रस्थेनेव यवाः। 
यथोङ्कारसमापौ पुनः प्रयोगे च 
प्रविश्य निर्गच्छत इवाकारोकारौ 
मकारे । 


अपीतेर्वा । अपीतिरप्यय 


एकीभावः । ओद्कारोच्ारणे ह्यन्य 
ऽक्षर एकीभृताविवाकारोकारो । 


तथा विश्वतैजसौ सुषुसकाल 


सुपुपिस्थानवाला जो प्राज्ञ है वह 
ओद्धारकौ तीसरौ मात्रा मकार है। 
किस समानताकरे कारण ? सो वतलाते 
है- यहाँ इनमे यह समानता रै-ये 
मितिके कारण [समान रैँ]। मिति 
मानको कहते रै; जिस प्रकार प्रस्थ 
(एक प्रकारके बार) से जौ तौले जात 
ह उसी प्रकार प्रलय ओर उत्पत्तिके 
समय मानो प्रवेश ओर निर्गमनके द्वारा 
प्रासे विश्च ओर तैजस मापे जतेरहैः 
क्योकि ओङ्कारकौ समापिपर उसका 
पुनः प्रयोग क्रिय जानेपर मानो अकार 
ओर उकार, मकारमे प्रवेश करके 
उससे पुनः निकलते दै । 

अथवा अपीतिके कारण भी उनमें 
एकता दै । अपीति अप्यय अर्थात्‌ 
एकीभावको कहते रँ । क्योकि [जिस 
प्रकार ] ओङ्कारका उच्चारण करनेपर अकार 
ओर उकार अन्तिम अक्षरम एकौभृत- सै 
हौ जते उसौ प्रकार सुषुप्तिकरे समय 


शां० भा०] 


आगमप्रकरण 
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प्रा्े। अतो ता सामान्यादेकत्वं 
प्राज्ञमकारयोः। 

विद्रत्फलमाह; मिनोति ह 
चा इदं सर्वं जगद्याधात्म्यं 
जानातीत्यर्थः। अपीतिश्च 
-लगत्कारणात्या भवतीत्यर्थः। 
अत्रावान्तरफलवचनं प्रधान 


साधनस्तुत्यर्थम्‌ ॥ ९९१॥ 


विश्च ओर तैजस प्राम लन हो जाते दै । 
सो, इस समानताके कारण भी प्राज्ञ ओर 
मकारकौ एकता है । 


अव इस प्रकार जाननेवालेको जो 
फल मिलता दै वह वततलाते हैँ- [जो 
एसा जानत दै ] वह इस सम्पूर्णं जगत्‌को 
मापलेतारै, अर्थात्‌ इसका यथार्थं स्वरूप 
जान लेता दै; तथा अपीति यानौ जगत्‌का 
कारणस्वरूप हो जाता दै । यहाँ जो अवान्तर 
फल बतलाये गयै हैँ वे प्रधान साधनकौ 
स्तुतिके लिये रै ॥ ११॥ 


अ 


माताओकी किश्रादिरूपत 


अत्रैते श्लोका भवन्ति-- 


इसी अर्थमे ये श्लोक भी रहै 


विश्चस्यात्वविवक्षायामादिसामान्यम्‌त्कटम्‌ । 
मात्रासम्प्रतिपत्तौ स्यादापिसामान्यमेव च॥९९॥ 


जिस समय विश्रका अत्व-- अकारमात्रत्व बतलाना इष्ट हो, अर्थात्‌ व 
भकारमात्रारूप रै एेमा जाना जाय तौ उनके प्राधमिकत्वकौ समानता स्पष्र 
ही दै तथा उनकी व्यापिरूप समानता भी स्फुट ही रै॥ १९॥ 


विश्चस्यात्वमकारमात्रत्वं यदा 


विवक्ष्यते तदादित्वसामान्य- 
मुक्तन्यायेनोत्करमुदभूतं दृश्यत 
इत्यर्थः । अत्वविवक्षायामित्यस्य 


जिस समय विश्चका अत्व यानी 
अकारमात्रत्व कहना इष होता है उस 
समय पूर्वोक्त न्यायमे उनके प्राथमिकत्वकौ 
समानता उत्कर अर्थात्‌ उद्धूत 
(प्रकटरूपमे) दिखायी देती दै। 


७४ माण्डृक्योपनिषद्‌ [गौ का० 

व्याख्यानं मात्रासम्प्रतिपत्ताविति ` मात्रासम्प्रतिपनौ "यह ' अत्तविवश्नायाम्‌! 
ट इम पदकौ ही व्याख्या है । तात्पर्य 

विश्चस्याकरारमात्रत्वं यदा ४ 

दै किजिस समय विश्वके जकारमात्रत्वका 

सम्प्रतिपद्यत॒ इत्यर्थः। आप्ति- जान होता रै उस्र समय उनकौ 

व्यापिकौ समानता तो स्पष्ट हौ है । यहाँ 


सामान्यमेव चोत्कटमित्यनुवर्तते च 


ण़ब्दात्‌।॥ १९॥ 


इस पदक 


१९॥ 


^च' शब्दसे "उत्करम्‌" 
अनुवृत्ति कौ जाती है॥ 


अ 


नैजसस्योत्वविज्ान उत्कर्षो दृश्यते स्फुटम्‌। 


मात्रासम्प्रतिपत्तौ स्यादुभयत्तं 


तथाविधम्‌ ।॥ २०॥ 


तैजसको उकाररूप जाननेपर अर्थात्‌ तैजस उकारमात्रारूप दै एेसा 
जाननेषर उनका उत्कं स्पष्र दिखायी देता दै । तथा उनका उभयत्व भी 


स्पष्ट ही दै॥ २०॥ 
तैजसस्योत्वविज्नान उकारत्व- 

विवश्चायामुत्कर्पो दृश्यते स्फुटं 

स्पष्र इत्यर्थः। उभयत्वं च स्फुट 


मेवेति। पूर्ववत्सर्वम्‌ ॥ २०॥ 


तैजसके उत्व विज्ञानम अर्थात्‌ 
उसका उकाररूपसे प्रतिपादन करनेमे 
उसक्रा उत्कर्षं तो स्पष्ट हौ दिखलायी 
देता दै। इसी प्रकार उभयत्व भी स्पष्ट 
ही दै। शेप सब पूर्ववत्‌ टै॥ २०॥ 


न ८ 


मक्रारभावे प्राज्ञस्य मानसामान्यमुत्कटम्‌। 
मात्रासम्प्रतिपत्तौ तु लयसामान्यमेव च॥२९॥ 


परा्जकी मकाररूपताम अर्थात्‌ प्राज्ञ मकारमात्रारूप दै--एेसा जाननेमे 


उनकी मान करनेकौ समानता स्मष्ट हे । इस प्रकार उनमें लयस्थान होनेकौ 


समानता भी स्पष्ट ही है॥ २९१॥ 


फार भा०] आगमप्रकरण ७५ 


---____`_____्‌्‌्‌्‌्‌_]ब्‌्‌ 

मकारत्वे प्राज्ञस्य मितिलया ~ प्राजके मकाररूप होनेमं मान ओर 

तलयरूप समानता स्पष्ट है- यह इसका 
वत्कृष्टे सामान्ये इत्यर्थः ॥ २९१॥ तात्ययं दै ॥ २१॥ 
६ 
ओंद्धारोपासकका प्रभाव 

त्रिषु धामसु यस्तुल्यं सामान्यं वेत्ति निश्चितः। 

स॒ पूज्यः सर्वभूतानां वन्दयश्चैव महामुनिः॥२२॥ 

जो पुरुष तौनों स्थानम [ बतलायी गयो ] तुल्यता अथवा समानताको 
निधयपूर्वक जानता है बह महामुनि समस्त प्राणि्योका पूजनीय ओर वन्दनोय 
होता है॥२२॥ 


यथोक्तस्थानत्रये यस्तुल्यमुक्तं उपर्युक्त तीनों स्थानों तुल्यरूपसे 
सामान्यं वेतत्यवमेवेतदिति निश्चितो | वतलायौ गयौ समानताको जो. यह 
इसी प्रकार रै' एसा निश्वयपूर्वक 
जानता दै वह ब्रह्मवेत्ता लोकम पूजनीय 
भवति॥ २२॥ एवं वन्दनीय होता है ॥ २२॥ 


यः: स पज्यो वन्द्यश्च ब्रह्मवित 


न~~ 
ओङ्धारकी व्यस्तोपासनाके फल 


यथोक्तैः सामान्यैरात्मपादानां पूर्वोक्त समानताओंसे आत्माके 
मात्राभिः सरैकत्वं कृत्वा पादोका मात्राओंके साथ एकत्व करके 
यथोक्तो्कार प्रतिपद्य यो ध्यायति उपर्य ओद्वारको जानते हए जो उसका 
तम्‌- ध्यान करता रै उमै-- 


अकारो नयते विश्चमुकारश्चापि तैजसम्‌। 
मकारश्च पुनः प्राज्ञं नामात्र विद्यते गतिः॥२३॥ 
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अकार विश्रको प्रा करा देता दै तथा उकार तैजसको ओर मकार प्राक; 


किन्तु अमात्रमे किसोको गति नहीं है 


अकारो नयते विशं प्रापयति। 
अकारालम्बनोङ्कारं विद्रानवेश्वानरो 
भवतीत्यर्थः। तथोकारस्तेजसम्‌। 


पमकारश्चापि पुनः प्राज्ञम्‌। च 
एब्दान्नयत इत्यनुवर्तते। क्षीणे तु 
मकारे बीजभावक्षयादमात्र ओद्धारे 


गतिर्न विद्यते क्रचिदित्यर्थः॥ २३॥ 


॥ २३॥ 

अकार विश्वको पाप करा देता है; 
अर्थात्‌ अकारके आर्त्रित ओडधारकौ 
जाननेवाला पुरुष वैश्वानर होता दै । इसौ 
प्रकार उकार तैजसकौ ओर मकार पुनः 
प्रज्ञको प्राप्त करा देता है । ' च' शब्दसे 
“नयते " (प्राप करा देता है) इस क्रियाकी 
अनुवृत्ति रोती है । तथा मकारका क्षय 
होनेपर बौजभावका क्षय टौ जानेस 
मात्राहीन ओद्कारमे कोई गति नहीं 
होती-- यह इसका तात्पर्य दै ॥ २३॥ 


अमात्र ओर आत्माका तादात्म्य 


अमात्रश्चतुर्थोऽव्यवहार्यः 


प्रपञ्चोपशमः शिवो- 


ष्धेत एवमोङ्कार आत्मैव संविशत्यात्मनात्मानं य एवं 


चेद । ९२॥ 


मात्रारहित ओद्भधार तुरीय आत्मा 


ही दै। वह अव्यवहार्य, प्रपञ्चोपशमः, 


शिव ओर अद्वैत दै। इस प्रकार ओङ्कार आत्मा ही दै । जो उमे इस प्रकार 


जानता है वह स्वतः अपने आत्मामें 


अमात्रो मात्रा यस्य॒ नास्ति 
सोऽमात्र ओदङ्कारश्चतुर्थस्तुरीय 
आत्यैव केवलोऽधिधानाभिधेय- 
रूपयोर्वाङ्मनसयोः क्षीणत्वा- 
दव्यवहार्यः। प्रपञ्चोपशमः 


ही प्रवेश कर जाता दै॥ १२॥ 


अमात्र--जिसकौ मात्रा नरह है वह 
अमात्र ओद्धार चौथा अर्थात्‌ तुरौय केवल 
आत्मा हौ है । अभिधानरूप वाणी ओर 
अभिधेयरूप मनका क्षय हो जानेके कारणं 
वह अव्यवहार्य दै। तथा वह प्रपञ्चकी 
निषेधावधि, मद्गलमय ओर अद्रैतस्वरूपं 
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शिवोश्द्रेतः संवृत्त एवं यथोक्त- 


विज्ञानवता प्रयुक्त ओद्धार- 
स्त्िमात्रस्तरिपाद आत्यैव । सविशत्यात्मना 
स्वेनैव स्वं पारमारधिकमात्मानं 
य एवं वेद । परमार्थदर्शी ब्रह्मवित्‌ 
तृतीयं ब्रीजभावं दग्ध्वात्मानं प्रविष्ट 


इति न पुनर्जायते तुरीयस्याबीजत्वात्‌। 

न॒ दहि रननुसर्पयोर्विवेके 
रज्ज्वां प्रविष्टः सर्पो बुद्धि 
संस्कारात्पुनः पूर्ववत्तद्विवेकिनामुत्था- 


स्यति। मन्दमध्यमधियां तु 
प्रतिपन्नसाधकभावानां सन्मार्ग- 
गामिनां संन्यासिनां मात्राणां 
पादानां च क्लृप्सामान्यविदां 


यथावदुपास्यमान ओङ्कारो ब्रह्म 
प्रतिपत्तय आलप्बनी भवति तथा 
च वक्ष्यति" आश्रमास्त्रिविधाः'" 
( माण्डू ३। ९६) 
इत्यादि ॥ १२॥ 


का 


है। इस प्रकार पूर्वोक्त विज्ञानवान्‌ 
उपासकद्रारा प्रयोग किया हुआ तीन 
मात्रावाला ओद्भार तीन पादवाला आत्मा 
हौदै। जो इस प्रकार जानता है [ अर्थात्‌ 
इस प्रकार उसकौ उपासना करता दै ] वह 
स्वतः हौ अपने पारमार्थिक आत्मामं 
प्रवेश करता रै। परमार्थदर्शी ब्रह्मवेत्ता 
तीमः बौजभावको भी दग्ध करके 
आत्मामें प्रवेश करता दै; इसलिये 
उसका पुनर्जन्म नहीं होता, क्योकि तुरौय। 
आत्मा अवौजात्मक है । 

रल्नु ओर सर्पका विवेक हौ जानेपर 
रल्नुमे लीन ह्‌ आ सर्प जिन्हँं उसका विवेक 
हौ गया दै उन पुरुू्षोको वुद्धिके संस्कारवश 
पुनः प्रतीत नहीं हो सकता । किन्तु जो मन्द 
ओर मध्यम बुद्धिवाले, साधकभावको 
प्राप्त, सन्मार्गगामौ संन्यासी पूर्वोक्त मात्रा 
भौर पादोके निश्चित सामान्यभावको 
जाननेवाले हैँ उनके लिये तो विधिवत्‌ 
उपासना किया हुआ ओङ्कार ब्रहमप्ापिके 
लिये आश्रयस्वरूप होता है । यही बात 
“तीन प्रकारके आश्रम हैँ" इत्यादि 
वाक्ये करेगे ॥ १२॥ 


समस्त ओर व्यस्त ओंद्भारोपसना 


पूर्ववत्‌ ~ 


पहलेके समान-- 


७८ 


माण्डृक्योपनिषद्‌ 


[गौ० का० 


न 
अत्रैते श्लोका भवन्ति-- 


इसो 


अर्थमे ये श्लोक भी रै 


ओङ्कारं पादशो विद्यात्पादा मात्रा न संशयः। 
ओद्भुारं पादशो ज्ञात्वा न किंचिदपि चिन्तयेत्‌ ॥ २४॥ 


ओङ्कारको एक-एक पाद करके जाने; पाद ही मात्रां है --इसमे सन्देह 
नहीं । इस प्रकार ओङ्कारको पादक्रमसे जानकर कुछ भी चिन्तन न करे ॥ २४॥ 


यथोक्तैः सामान्यैः पादा एव 
मरात्रा मात्राश्च पादास्तस्मादोद्धारं 
पादशो विद्यादित्यर्थः। एवमोद्धारे 
ज्ञाते दृषटार्थमदृष्टार्थं वा न किचित्‌ 


पूर्वोक्तं समानताओंके कारण पाद 
ही मात्रां है ओर मात्रां हौ पाद । अतः 
तात्पर्यं यह है कि ओद्कारको पादक्रमसे 
जाने। इस प्रकार ओ्कारका ज्ञान हो 
जानेपर कृतार्थं हौ जानैके कारण किसी 
भी दृष्टार्थ (एेदिक) अथवा अदषटर्थ 


1 चिन्तयेत्कृतार्थत्वा- (पारलौकिक) प्रयोजनका चिन्तन न 
दित्यर्थः॥ २४॥ करे-- यह इसका अभिप्राय है ॥ २४॥ 
[य 


युद्धीत प्रणवे चेतः प्रणवो ब्रह्म निर्भयम्‌। 
प्रणवे नित्ययुक्तस्य न भयं विद्यते क्रचित्‌ २५॥ 


चित्तको ओङ्कारमे समाहित करे; ओङ्कार निर्भय ब्रह्मपद दै । ओङ्कारे 
नित्य समाहित रहनेवाले पुरुषको कं भी भय नहीं होता ॥ २५॥ 


युञ्जीत समादध्याद्यथा 
व्याख्याते परमार्थरूपे प्रणवे चेतो 
मनः। ब्रह्य 
निर्भयम्‌। न हि तत्र सदा 


युक्तस्य भयं विद्यते क्रचित्‌ 


यस्मात्प्रणवो 


जिसको पटले व्याख्या कौ जा 
चूको दै उस परमार्थस्वरूप ओङ्कारमे 
चित्तको युक्त समाहित करे, क्योकि 
ओङ्कार ही निर्भय ब्रह्म है। उसमे 
नित्य॒ समाहित रहनेवाले पुरुषको 
कहीं भौ भय नहीं होता, जैसा कि 
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“विद्वान्न बिभेति कुतश्चन" “'विद्रान्‌ कीं भो भयको प्राप नर्हा होता" 
(तै० उ० २।९ ) इति श्रुतेः ॥ २५॥ इस श्रुतिसे प्रमाणित होता दै ॥ २५॥ 


अ 


प्रणवो ह्यपरं ब्रह्म प्रणवश्च परः 
अपूर्वो ऽनन्तरो ऽवाह्यो ऽनपरः 


स्मतः। 

प्रणवोऽव्ययः ॥ २६॥ 
ओङ्कार ही परब्रह्म दै ओर ओङ्कार ही अपरबरह्य माना गया है। वह 

ओङ्कार अपूर्वं ( अकारण), अन्तर्ाह्मशून्य, अकार्य तथा अव्यय दै ॥ २६॥ 


परापरे ब्रह्मणी प्रणवः। 
परमार्थतः क्षीणेषु मात्रापादेषु पर 
एवात्मा ब्रह्मेति न पूर्वं कारणमस्य 
विद्यत इत्यपूर्वः । नास्यान्तरं भित्न- 
जातीयं किद्चिद्धिद्ात इत्यनन्तरः । 
तथा वब्राह्यपन्यत्न विद्यत इत्य 
ब्ाह्यः। अपरं कार्यमस्य न विद्यत 
इत्यनपरः। सम  बाह्याभ्यन्तरो 
ह्यजः सैन्धवघनवत्‌ प्रज्ञानघन 


इत्यर्थः ॥ २६॥ 


का 


सर्वस्य प्रणवो 


पर ओर अपर ब्रह्म प्रणव दैँ। 
वस्तुतः मात्रारूप पादक क्षीण हौनेपर 
पर आत्मा हौ ब्रह्म है, इसलिये इसका 
कोई पूर्वं यानी कारण न होनैसे यह 
अप्व दै । इसका कोई अन्तर--भिन्नजातीय 
भी नहीं दै, इसलिये यह अनन्तर दै 
तथा इससे बाह्य भी कोड ओर नहीं 
दै, इसलिये यह अवाह्य है ओर इसका 
कोई अपर-- कार्यं भी नहीं टै इसलिये 
यह अनपर है । तात्पर्य यह है कि यह 
वराहर भीतरसे अजन्मा तथा सैन्धवघनके 
समान प्रज्ञानघन ही दै॥ २६॥ 


0) 


ह्यादिर्मध्यमन्तस्तथैव च। 


एवं हि प्रणवं ज्ञात्वा व्यश्रुते तदनन्तरम्‌ ॥ २७॥ 


प्रणव ही सब्रका आदि, मध्य ओर अन्त है । प्रणवको इस प्रकार जाननेके 
अनन्तर तद्रूपताकौ प्रा हो जाता दै॥ २७॥ 
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आदिमध्यान्ता उत्पत्निस्थिति- 
प्रलयाः सर्वस्यैव । 
रज्नुसर्पमृगतृष्णिकास्वप्रादिवद्‌ 
उत्पद्यमानस्य वियदादिप्रपञ्चस्य 
एवं दहि 


मायाव्यादिस्थानीयं 


मायादस्ति- 


यथा मायाव्यादयः। 
प्रणवमात्मानं 
ज्ञात्वा तत्क्षणादेव तदात्मभावं 


व्यश्रुत इत्यर्थः ॥ २७॥ 


सवका आदि, मध्य ओर अन्त 
अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति ओर प्रलय प्रणव 
ही दै । जिस प्रकार कि मायामय दाधी, 
रज्जुे प्रतीत होनेवाले सर्प, मृगतृष्णा ओर 
स्वप्रादिके समान उत्पन्न होनेवाले 
आकाशादिरूप प्रपञ्चक कारण मायावौ 
आदिर उसौ प्रकार मायावौ आदिस्थानीय 
उस प्रणवरूप आत्माको जानकर विद्रान्‌ 
तत्काल ही तद्रूपताको प्राप हो जाता 
है-णेसा इसका तात्पर्य रै ॥ २५॥ 


~+ 


प्रणवं हीश्वरं विद्यात्सर्वस्य हदि संस्थितम्‌ । 
सर्वव्यापिनमोद्कारं मत्वा धीरो न शोचति॥ २८ ॥ 


प्रणवको ही सवके हदयमे स्थित ईश्च जाने। इस प्रकार सवंव्यापौ 
ओद्धासको जानकर वुद्धिमान्‌ पुरुष शोक नहीं करता ॥ २८॥ 


सर्वप्राणिजातस्य स्मृति 
प्रत्ययास्पदे हदये स्थितमीश्वरं 
प्रणवं विदयात्सर्वव्यापिनं व्योम- 
वदोद्कारमात्मानमसंसारिणं धीरो 
बुद्धिमान्मत्वा न॒ शोचति 
शोकनिमित्तानुपपत्तेः। `" तरति 
शोकमात्मवित्‌! ' ( छा० उ० ७। १। 
३) इत्यादि श्रुतिभ्यः ॥ २८ ॥ 


प्रणवको ही समस्त प्राणिसमुदायके 
स्मृतिप्रत्ययके आश्रयभूत हदयमें स्थित 
ईश्वर सपञ्चे। वुद्धिमान्‌ पुरुष आकाशके 
समान सर्वव्यापी ओङ्कारको असंसारी 
आत्मा [- शुद्ध आत्मतत्त्व ] जानकर, 
शोकके कारणका अभाव हौ जानेमे 
आत्मवत्ता 
शोकको पार कर जाता रै'" इत्यादि 


शोक नहीं करता; जैसा कि "* आत 


्रुतियोसे प्रमाणित होता दै ॥ २८॥ 
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ओट्कारार्थन ही मुनि है 


अमात्रोऽनन्तमाच्रश्च द्वैतस्योपम 


: शिवः। 


ओङ्कारो विदितो येन स मुनिर्नेतरो जनः॥ २९॥ 


जिसने मात्राहीन, अनन्त मात्रावाले 


ले, द्वैते उपशमस्थान ओर मद्गलमय 


ओङ्कास्को जाना है वही मुनि है; ओर कोई पुरुष नहीं ॥ २९॥ 


अमात्रस्तुरीय ओङ्कारः। 
मीयतेऽनयेति मात्रा परिच्छित्तिः 


सा अनन्ता यस्य सोऽनन्तमात्रः। 


नैतावत््वमस्य परिच्छेत्तुं शक्यत | 


सर्वदवैतोपशमत्वादेव 
णिवः। ओङ्कारो यथा व्याख्यातो 


इत्यर्थः । 


विदितो येन स परमार्थतत््वस्य 


अमात्र तुरीय ओङ्कार है । जिससे 
मान किया जाय उसे 'मात्रा' अर्थात्‌ 
^ परिच्छित्ति' कहते है; वह मात्रा जिसकी 
अनन्त हो उसे ' अनन्तमात्र' कहा जाता 
| है । तात्पर्य यह दै कि इसकी इयत्ताका 
परिच्छेद नहीं किया जा सकता । सम्पूरणं 
द्ैतका उपशमस्थान होनेके कारण ही 
वह शिव ( मङ्गलमय) दै । इस प्रकार 
व्याख्या किया हआ ओङ्कार जिसने जाना 
है वही परमार्थततत्वका मनन करनेवाला 


| होनेसे "मुनि ' है; दूसरा पुरुष शास्त्र 


पननान्मुनिः। नेतरो जनः | ~ ५ ४ 
नि होनेपर भी मुनि नहीं है- एसा इसका 
शास्त्रविदपीत्यर्थः ।। २९॥ तात्पर्य है ॥ २९॥ 

2 


इति श्रोगोविन्दभगवत्पूज्यपादशिष्यस्य 
कृतावागमशास्त्रविवरणे गौडपादीयकारिकासदितमाण्डूक्योपनिषद्धाष्य 


परमहंसपरिव्राजकाचार्यस्य शङ्कुरभगवतः 


प्रथममागमप्रकरणम्‌॥ १॥ 


ॐ तत्सत्‌ 


अ 


_ वैतथ्यप्रकरण | | 


ज्ञाते द्वैतं न विद्यत इत्युक्तम्‌, 
` ' एकमेवाद्वितीयम्‌ ' 
प्रकम्य (क्रा० उ०६।२।९) 
प्रयाजनम्‌ 
इत्यादिश्रुतिभ्यः ॥ 
आगममात्रं तत्‌ । तत्रोपपत्यापि द्वैतस्य 
वैतथ्यं शक्यते ऽवधारयितुपिति 


द्वितीयं प्रकरणमारभ्यते 


ˆ"एकमेवाद्ितीयम्‌'' इत्यादि 
श्रुति्योके अनुसार ( आगमः प्रकरणकी 
१८वां कारिकामें) यह कहा गया है 
कि ज्ञान हौ जानेपर द्वैत नहीं रहता। 
वह केवल आगम ( णास्त्रवचन) मात्र 
था। किन्तु दवैतका मिथ्यात्व युक्तिमे भी 
निश्चय किया जा सकता दै, इसीलिये 
इस दूसरे प्रकरणका आरम्भ किया 
जाता है-- 


स्तप्ृषट प्दार्थोकरा मिध्यात्न 


वैतथ्यं सर्वभावानां स्वप्र आदहर्मनीषिणः। 


अन्तःस्थानात्तु भावानां 


संवृतत्वेन टेतुना ॥ ९॥ 


[ स्वप्रावस्थामे ] सव पदार्थं शरीरके भीतर स्थित होते हैँ; अतः 
स्थानके सङ्कौचकै कारण मनौपिगण स्वप्रमे सवर पदार्थोका मिथ्यात्व 


प्रतिपादन करतै है॥ १॥ 
वितथस्य भावो वैतथ्यम्‌, 
अमत्यत्वपित्यर्थः। कस्य? सर्वेषां 
वाह्याध्यात्पिकानां भावानां 
पदार्थानां स्वप्र उपलभ्यमानानाम्‌, 
आहुः मनीषिणः 
प्रमाणकुशलाः । वैतथ्ये हेतुमाह -- 


कथयन्ति, 


वितथ-( मिध्या-) के भावकानाम 
" वैतथ्य ' अर्थात्‌ असत्यत्व है । किसका 
वैतथ्य ? स्वप्रमे प्रतीत होनेवाले सम्पूर्ण 
वाह्य ओर आन्तरिक पदार्थोका मनीपिगण 
अर्थात्‌ प्रमाणकुशल पुरुष वैतथ्य बतलाते 


दै । उनके मिथ्यात्वमे हेतु बतलाते दै 
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अन्तःस्थानात्‌, अन्तः शरीरस्य 


मध्ये स्थानं चेषाम्‌। 


भन्तः संवृत 
मथानात्‌ 

तत्र॒ हि भावा 

उपलभ्यन्ते पर्वतहस्त्यादयो न वहिः 


एरीगात्‌। तस्मात्ते वितथा भवित्‌- 
पहन्ति। नन्वपवरकाद्यन्तरुपलभ्य 
मानेर्घटादिभिरनैकान्तिको देतु 
रित्याशङ्च््याह -- संवृतत्वेन हेतु- 
नेति, अन्तः सेवृतस्थानादित्यर्थः। 
न॒ दयन्तः संवृते देान्तर्नाडीषु 
पर्वतहस्त्यादीनां सम्भवोऽस्ति; न 


दि देहे पर्वतोऽस्ति॥ १॥ 


स्वप्रदृश्यानां भावानामन्तः 
सेवतस्थानपित्येतदसिद्धम्‌, 
यस्मात्‌ प्राच्येषु सुम उदक्षु 
स्वप्रान्पश्यत्निव दृश्यत इत्येत- 


दाणङ्क्याह -- 


अन्तःस्थ टोनेके कारणः अन्तर 
अर्थात्‌ शरोरकरे मध्यमं स्थान है जिनका 
[एसे होनेके कारण ] ; क्योकि वरह पर्वत 
एवं हस्ती आदि समस्त पदार्थं उपलब्ध 
होते है, शरीरसे बाहर उनकौ उपलब्धि 
नहीं होती; इसलिये वे मिथ्या होने चाहिये । 
किन्तु [ यदि शरीरके भीतर उपलव्थ होनके 
कारण ही स्वप्रदट पदार्थ मिध्यारैँ तो] 
गृह आदिके भोतर दिखायी देनेवाले घर 
आदिमे तो यह हेतु व्यभिचरित हौ जायगा 
[ क्योकि वहाँ जो उनको प्रतीति रै वह 
तो सत्य ही दै ]-एेसी शङ्का होनेपर कहते 
रै" स्थानके सङ्ौचके कारणसे।' 
तात्पर्यं यह कि शरीरके भीतर संकुचित 
स्थान हौनेसे [उनका मिथ्यात्व कटा 
जाता है]। देहके अन्तर्वतीं संकुचित 
नाडीजालमे पर्वत या दाधौ आदिका 
होना सम्भव नहीं है । देदके भीतर पर्वत 
नहीं हो सकता॥ १॥ 


स्वप्रे दिखलायौ देनेवाले पदार्थोका 
शरीरके भीतर संकृचित स्थान दै- यह 
बात सिद्ध नहीं टौ सकती, क्योकि पूर्व 
दिशामें सोया ह आ पुरुष उत्तर दिशामे 
स्वप्र देखता- सा देखा जाता है [ अतः वह 
शरीरसे बाहर वहां जाकर उन देखता 
होगा]-एेसौ आशङ्का करके कहते है -- 


द 
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< _---------____्‌--_्‌्‌्‌_्‌्‌ 
अदीर्घत्वाच्च कालस्य गत्वा देशान्न पश्यति । 
प्रतिबुद्धश्च वै सर्वस्तस्मिन्देणो न विद्यते॥२॥ 
समयकी अदर्घता होनेके कारण वह देहसे बाहर जाकर उन्हे नहीं देखता 
तथा जागनेपर भी कोई पुरुष उस देशम विद्यमान नर्हा रहता। [इससे भी 
उसका स्वप्रदृष्ट देशम न जाना ही सिद्ध होता दै} ॥ २॥ 


न देदाद्रहिर्देशान्तरं गत्वा 

दीर्घ स्वप्रान्पश्यति। यस्मात्‌ 
कालाभावाद्‌ सुप्रमात्र एव देह- 

मिच्यात्वम्‌ देशाद्योजनशतान्तरिते 


मासमात्रप्राप्ये देशे स्वप्रान्पश्य- 
त्रिव दृश्यते। न च तदेशप्रापे- 
रागमनस्य च दीर्घः कालोऽस्ति। 
अतोऽदीर्घत्वाच्य कालस्य न 
स्वप्रदृग्देशान्तरं गच्छति। 

किं च प्रतिबुद्धश्च वै सर्वः 
स्वप्रदृकस्वप्रदर्शनदेशे न विद्यते । 
यदि च स्वप्रे देशान्तरं गच्छे 
द्यस्मन्देशे 
प्रतिवुध्येत। न॒ चैतदस्ति। रात्रौ 
सुस्ोऽहनीव भावान्यश्यति; बहुभिः 


स्वप्रान्पश्येत्त्रैव 


संगतो भवति, यैश्च संगत 
स्तर्गृह्येत। न च गृहाते; गृहीत 


श्वत््वामद्य तत्रोपलब्धवन्तो 


वह देहसे बाहर देणान्तरमें जाकर्‌ 
स्वप्र नहीं देखता, क्योकि वह सोया 
हआ हौ देहके स्थानमे एक मासमे 
पर्हचने योग्य सौ योजनकौ दरौपर स्वप्र 
देखता सा जाता है। [उस 
समय] उस देशमें पहंचने ओर वहसे 
लौटने योग्य दीर्घकाल रै हौ नही। 
अतः कालको अदीर्घताके कारण व्ह 


दखा 


स्वप्द्रष्टा किसी देशान्तरमे नहं जाता। 


यहौ नहीं, जागनेपर भी कौ 
स्वपदरष्टा स्वप्र देखनेके स्थानमे नही 
रहता। यदि वह स्वप्रके समय किसी 
देशान्तरे जाता तो जिस देशमे स्वप्र 
देखता उसमे जागता । किन्तु णैेसी बात 
नहीं होती । बह रात्रि सोया हुआ मानो 
दिनम पदार्धोको देखता है ओर वहतसै 
मिलता दै; अतः जिनमे उसका मेल 
होता है उनके द्वारा वह गृहीत होना 
चादिये था । परन्तु गृहीत होता नही; यदि 
गृहीत होता तो ' हमने तुचे वहां पाया था" 
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वयमिति ब्रृयुः। न चैतदस्ति, एसा कहते । परन्तु एेसौ वात दै नही; 
तस्मान्न देशान्तरं गच्छति अतः स्वप्रे वह किसी देशान्तरको नहीं 
स्वप्रे।॥ २॥ जाता॥ २॥ 
ज~ 
इतश्च स्वप्रदृश्या भावा वितथा स्वप्रभं दिखायी देनेवाले पदार्थ 


यत; इसलिये भौ मिथ्या रै, क्योकि 


अभावश्च रथादीनां श्रूयते न्यायपूर्वकम्‌। 

वैतथ्यं तेन वै प्रापतं स्वप्र आदः प्रकाशितम्‌॥३॥ 

रति भौ  स्वप्रदृषट | रथादिका अभाव युक्तिपर्वक सुना गया दै । अतः 
[ उपर्युक्तं युक्तिसे] सिद्ध हए मिथ्यात्वको ही स्वप्रमे स्पष्ट बतलाते दै ॥ ३॥ 


अभावश्चैव रथादीनां स्वप्र "उस अवस्थामे रथ नहीं है" 
रथाद्यभावश्रु- दृश्यानां श्रूयते न्याय- इत्यादि रतिम भी स्वपर रथादिका 
मिथ्यात्वम्‌ पूवकं युक्तितः श्रुतौ "^ न अभाव युक्तिपूर्वक सुना गया दै । अतः 
अन्तःस्थान तथा स्थानके सट्धौच आदि 
हैतुओंसे सिद्ध हुआ मिध्यात्व, उसका 
अनुवाद करनेवाली तथा स्वप्रमे 
आत्माका स्वयंप्रकाशत्व प्रतिपादन 
करनेवाली श्रुतिद्रारा ब्रह्मवेत्ता स्पष्ट 
प्रकाणितमाहुर््रह्यविदः ॥ ३॥ बरतलाते है॥ ३॥ 


तत्र रथाः" ( वु० उ० ४।३।१०) 
इत्यत्र । देहान्तः स्थानसंवृतत्वादिहेतुना 
प्राप्रं वैतथ्यं तदनुवादिन्या श्रुत्या 
स्वप्रे स्वयंज्योतिष्टुप्रतिपादनपरया 


=^ 


जाग्रद्द्श्य पदाथोकि मिध्यात्वमे हेतु 


अन्तःस्थानात्तु भेदानां तस्माज्नागरिते स्मृतम्‌ । 
यथा तत्र॒ तथा स्वप्रे संवृतत्वेन भिद्यते॥॥ 
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[ गोऽ काण 


~~~ 


वे वहाँ स्वप्रावस्थामे [मिथ्या] दोते 
केवल शरीरके भीतर स्थित होने 
प्रदार्थोका भेद है॥ ४॥ 
-जाग्रद्दृश्यानां भावानां वैतथ्य 
पिति प्रतिज्ञा। 
दृश्यत्वादिति हेतुः । 
स्वप्रदृश्यभाववदिति 
स्वप्र 


ग्वप्रपदार्थवद्‌ 
दुश्यत्वेन 
मिध्यात्वम्‌ 


यथा तत्र 


दृष्टान्तः । 
दृश्यानां भावानां वैतथ्यं तथा 
जागरितेऽपि 
मिति हेतपनयः। तस्माज्नागरिते- 
पि वैतथ्यं स्मृतमिति 
निगमनम्‌। अन्तःस्थानात्संवृत- 
त्वेन च स्वप्रदृ्यानां भावानां 
जाग्रददृश्येभ्यो भेदः। दृश्यत्व- 
मसत्यत्वं चाविषश्िष्टमुभयत्र ।॥ ४॥ 


दृर्यत्वमविशििष्ट- 


इमीसे जाग्रत्‌ अवस्थामें भी पदार्थोका मिध्यात्व है, क्योकि जिस प्रकार 
है उसी प्रकार जाग्रतमे भी होते है। 


स्थानके संकुचित होनेमे ही स्वप्रृष् 


जाग्रत्‌ भवस्थामें देखे हुए पदार्थ 
मिथ्या रै यह प्रतिज्ञा दै । दृश्य होनेके 
कारण-- यदह उसका देतु दै । स्वप्रे देखे 
हए पदारथेकि समान--यह दुष्टान्त दै । 
जिस प्रकार वहाँ स्वप्रे देखे हए पदार्थोका 
मिथ्यात्व रै उसी प्रकार जाग्रते भौ 
उनका दृश्यत्व समानरूपमे रै -यह 
हेतृपनय' है । अतः जागृतिमे भी उनका 
मिथ्यात्व माना गया है --यह निगमन दै । 
अन्तःस्थ होने ओर स्थानका संकोच 
होनेमे स्वप्दष्ट भार्वोका जाग्रद्दृ्ट भावोंसे 
भेद दै । दुश्यत्व ओर असत्यत्व तो दोनों 
ही अवस्थाओमिं समान रहै ॥४॥ 


म 


स्वप्रजागरितस्थाने 
भेदानां 


ह्योकमादुर्मनीषिणः। 


हि समत्वेन प्रसिद्धेनैव देतुना॥५॥ 


इस प्रकार प्रसिद्ध हेतुसे ही पदाथेमिं समानता होनेके कारण विवेकी 
पुरुषोने स्वप्र ओर जागरित- अवस्थाओंको एक ही बतलाया है ॥ ५॥ 


१-व्याप्िविरिष्ट तु पक्षे है-एेसा प्रतिपादन कसना "हेतृपनय' कहलाता है। 


ण्रां० भा०] 


वैतथ्यप्रकरणा 


८७ 


प्रसिद्धनैव भदानां ग्राह्य 


गाद्वामाहक. ग्राहकत्वेन हेतुना 
त्वात्‌ समत्वेन स्वप्र 
जागरितस्थानयोरेकत्वमाद्‌ 


विवेकिन इति पूर्वप्रमाणसिद्धस्यैव 
फलम्‌॥ ५॥ 


पदार्थोके ग्राह्यग्राहकत्वरूप प्रसिद्ध 
हेतुमे समानता होनेके कारण ही 
विवेको पुरु्षोने स्वप्र ओर जागरित 
अवस्थाओंका एकत्व प्रतिपादन किया 
है--डस प्रकार यह पूर्व प्रमाणसे सिद्ध 
हए हेतुका ही फल है॥ ५॥ 


इतश्च वैतथ्यं जाग्रददृश्यानां 


भदानामाद्यन्तयोरभावात्‌। 


जाग्रत्‌ अवस्थामे दिखलायौ 
देनेवाले पदार्थोका मिथ्यात्व इसलिये भी 
दै, क्योकि आदि ओर अन्तम उनका 
अभावरै। 


आदावन्ते च यन्नास्ति वर्तमानेऽपि तत्तथा। 
वितथे: सदृशाः सन्तोऽवितथा इव लक्षिताः ॥ ६॥ 


जो आदि ओर अन्तमें नहीं है [अर्थात्‌ आदि ओर अन्ते असरूप है] 
वह वर्तमानम भी वैसा ही है। ये पदार्थसमृह असत्‌करे समान होकर भौ सत्‌ 


जैसे दिखायौ देते है॥ ६॥ 
यदादावन्ते च नास्ति वस्तु 
मृगतृष्णिकादि 
तन्मध्येऽपि नास्तीति 
निश्चितं लोके तथेमे 
जाग्रद्दृश्या भेदाः! आद्यन्तयो - 
रभावाद्वितथेरेव मृगतृष्णिकादिभिः 
सदृशत्वाद्वितथा एव 
प्यवितथा इव लक्षिता 
रनात्मविद्धिः ॥ ६॥ 


आदावन्ते 
चाभावात्‌ 


तथधा- 
मूढे 


जो मृगतृष्णादि वस्तु आदि ओर 
अन्तमे नहीं रै वह मध्यमे भी नही होती-- 
यह बात लोकमें निशित ही है। इसी 
प्रकार ये जाग्रत्‌ अवस्थामें दिखलायी 
देनेवाले भिन्न भिन्न पदार्थ भी आदि ओर 
अन्तम न होनेसे मृगतृष्णा आदि 
असद्रस्तु ओके समान होनेके कारण 
असत्‌ ही रै; तथापि मृढ अनात्मज्ञ 
पुरुषोद्रारा वे सद्रूप समदने जाते है ॥ ६॥ 


^~“ 


८८ 

स्वप्रदश्यवज्नागरितदृश्याना - 
मप्यसतत्वपिति यदुक्तं तदयुक्तम्‌ । 
यस्माज्नाग्रद्दृश्या अन्नपान 
वाहनादयः क्षुत्पिपासादिनिवृत्तिं 
कुर्वन्तो गमनागमनादिकार्य च 
सप्रयोजना दृष्टाः न तु 
स्वप्रदृ्यानां तदस्ति । तस्मात्स्वप्र 
दृश्यवज्नाग्रद्दृश्यानामसनत््वं 
मनोरथमात्रमिति। 

तन्न। कस्मात्‌? यस्मात्‌-- 


सप्रयोजनता तेषां 


माण्डूक्योपनिषद्‌ 


[ गौ काण 


शद्रा स्वप्रदृश्योके समान 
जागरित - अवस्थाके दुर्योका भी जो 
असत्यत्व बतलाया गया दै वह टक नहीं 
क्योकि जाग्रदूदृश्य अन्न, पान ओर वाहन 
आदि पदार्थं भृख प्यासको तिवृत्ति तथा 
गमनागमन आदि काकि करनेके कारण 
प्रयोजनवाले दैखे गये रै । किन्तु 
स्वप्रदृश्योके विषये तसौ बात नहीं है । 
अतः स्वप्रदृश्योके समान जाग्रद्दुश्योकी 
असत्यता केवल मनोरथमात्र दै । 
समाधान--एेसी वात नहीं 
नहीं रै ? क्योकि 


स्वप्रे विप्रतिपद्यते । 


तस्मादाद्यन्तवत्वेन मिथ्यैव खलु ते स्मृताः ॥७॥ 


स्वप्रमे उन ( जाग्रत्पदार्थो -) कौ सप्रयोजनतामें विपरौतता आ जातौ है। 
अतः आदि -अन्तयुक्त होनेके कारण वे निश्चय मिध्या हौ माने गये ै॥ ७॥ 


सप्रयोजनता दृष्टा यातन्नपाना- 
दीनां स्वप्रे विप्रतिपद्यते। 
जागरिति हि भुक्त्वा पीत्वा च 
तपो विनिवर्तिततृट्‌ सुप्मात्र॒ एव 
क्षुत्पिपासाद्यार्तमहोरात्रोपित 
मभुक्तवन्तमात्मानं मन्यते। यथा 
स्वप्रे भुक्त्वा पीत्वा चातृपोत्थित- 
स्तथा। 
स्वप्र 


तस्माजाग्रददृष्यानां 


विप्रतिपनिर्दृष्टा। अतो 


[ जागरित. अवस्थां] जो अन्न 
पानादिकौ सप्रयोजनता देखौ गयौ 
है वह स्वप्रे नहीं रहती । जागरित 
अवस्थामे खा पीकर तृप्दुआ पुरुष 
तृषारहित होकर सोनेपर भी [ स्वप्रमे] 
अपनेको श्षुधा-पिपासा आदिसे आर्त, 
दिन-रात उपवास किया हुआ ओर 
विना भोजन किया हुआ मानता है; 
जिस प्रकार कि स्वप्रमे, खा-पौीकर 
जागा हआ पुरुष अपनेको अतृप्त 
अनुभव करता दै । अतः स्वप्नावस्था 


णरां० भा०] 


पन्यामदे तेषामप्यसत्त्वं स्वप्र 


दृए्यवदनाण दूनीयपिति ॥ 
तस्मादाद्यन्तवत्वमुभयत्र समान 
पिति मिथ्यैव खलु ते 
स्मृताः ॥७॥ 


स्वप्रजाग्रद्धेदयोः समत्वा- 
-्नाग्रद्धेदानापसत्वमिति यदुक्तं 
तदसत्‌, कस्मात्‌? दृष्टान्त 


न दि 
जाग्रददृष्टा एवैते भेदाः स्वप्र 
दृण्यन्ते। किं तर्हि? 


स्यासिद्धत्वात्‌ 2? कथम्‌। 


अपूर्व स्वप्रे पश्यति; चतुर्दन्त- 
गाजमारूढमष्भूजमात्मानं मन्यते । 
अन्यदप्येवंप्रकारमपूर्व पश्यति 
सपमिति 
दृष्टान्तो ऽसिद्धः। 


स्वप्रे। तत्नान्येनासता 


सदेव । अतो 
तस्मात्स्वप्रवज्नागरितस्यासक्त्व ` 
मित्ययुक्तम्‌। 

तन्न; स्वप्रे दृष्टमपूर्व यन्मन्यसे 


न तत्स्वतः सिद्धम्‌। किं तर्हि? 


वैतथ्यप्रकरण 
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जाग्रृदश्य को विपरीतता दैखौ जातौ है । 
इसलिये स्वप्रदश्योके समान उनकौ 
असत्यताको भौ हम शङ्का न करनेयोग्य 
मानते है । इस प्रकार दोनों हौ अवस्थाओपिं 
आदि- अन्तवत्व समान रै; अतः वै 
निश्चय मिथ्या ही माने गये ह॥७॥ 


स्वप्र ओर जाग्रतृपदा्थकि समान 
होनेसे जाग्रत्‌पदार्धोकौ जो असत्यता 
बतलायी गयी है वह ठीक नहीं है। 
क्यो ? क्योकि यह दृष्टान्त सिद्ध नहीं हो 
सकता? कैसे सिद्ध नहीं हो सकता? 
क्योकि जो पदार्थं जाग्रत्‌ अवस्थे देखे 
जते रै वे ही स्वप्रमे नहीं देखे जाते । 
तो उस समय ओर क्या देखा जाता है ? 


स्वप्रे तो यह अपूर्व वस्तुं देखता 
है । अपनेको चार दँतौवाले हाथीपर चदा 
हआ तथा आट भुजाओंवाला मानता दै । 
इसी प्रकार स्वप्रमे ओर भी अपूर्व वस्तु 
देखा करता दै । वे किसी अन्य असत्‌ 
वस्तुक समान नहीं होती; इसलिये वे सत्‌ 
ही | अतः यह दृष्टान्त सिद्ध नह हौ 
सकता। अतः स्वप्रके समान जागरितकी 
भी असत्यता दै - यह कथन ठोक नही । 

एसी बात नहीं है । स्वप्रे देखी हई 
जिन वस्तुओंको अपूर्वं समता दै वे 
स्वतः सिद्ध नहीं दै । तो कैसी? 


९० माण्डूक्योपनिषद्‌ [गौर काऽ 


अपूर्व स्थानिधर्मो हि यथा स्वर्गनिवासिनाम्‌। 

तानयं प्रेक्षते गत्वा यथेवेह सुशिक्षितः ॥ ८ ॥ 

जिस प्रकार [इन्द्रादि] स्वर्गनिवासिर्योको [ सहस्रनेत्त्वादि] अलौकिक 
अवस्थां सुनौ जाती ह उसी प्रकार यह (स्वप्र) भ स्थानी ` (स्वप्र आत्मा-) 
का अपूर्वं धर्मं है। उन स्वाप्र पदार्थोको यह इसी प्रकार जाकर देखता है जैसे 
कि इस लोकमे [किसी मार्गविशेषके सम्बन्धे] सुशिक्षित पुरुष [उस मार्गसे 


जाकर आपने अभीष्ट लक्ष्यपर पहुंचकर उसे देखता दै] ॥ ८॥ 


अपूर्व स्थानिधर्मो हि स्थानिनो 
्रष्टव हि स्वप्रस्थानवतो 
धर्मः। यथा स्वर्गनिवासिना- 
मिद्द्रादीनां सहस्राक्षत्वादि तथा 
स्वप्रदृशोऽपूर्वोऽयं धर्मः। न 
स्वतः सिद्धो दषुः स्वरूपवत्‌। 
तानेवंप्रकारानपूर्वानस्वचित्तविकल्पानयं 
स्थानी स्वप्रदृक्स्वप्रस्थानं गत्वा 
्ेक्षते। यथैवेह लोके सुशिक्षितो 
देशान्तरमार्गस्तेन मार्गेण देशान्तरं 
गत्वा तान्पदार्थान्पण्यति तद्वत्‌ । 
तस्माद्यथा स्थानिधर्माणां रजनु- 
सर्पमृगतृष्णिकादीनामसत्त्वं तथा 
स्वप्रदृष्यानामपूर्वाणां स्थानिधर्मत्व- 
मेवेत्यसतत्वमतो न स्वप्रदृष्टान्त 
स्यासिद्धत्वम्‌ ॥ ८ ॥ 


वे स्थानौका अपूर्व धर्महीरहैः 
स्थानी अर्धात्‌ स्वप्रस्थानवाले द्रष्टाका 
ही ध्म रहै। जैसे कि स्वर्गनिवासी 
इन्द्रादिके सहस्राक्षत्वादि धर्म हैँ उसी 
प्रकार स्वप्रदरष्टाका यह अपूर्वं धर्म है। 
द्रष्टाके स्वरूपके समान यह स्वतःसिद्ध 
नरह दै। इस प्रकारके अपने चित्द्रारा 
कल्पना किये हुए उन धर्मोको यह जो 
स्वप्र देखनेवाला स्थानौ है स्वप्रस्थानमेँ 
जाकर देखा करता है; जिस प्रकार इस 
लोकमे देशान्तरके मार्गके विषयमे 
सुशिक्षित पुरुष उस मार्गसे देशान्तरमें 
जाकर वकि पदार्थोको देखता है उसी 
प्रकार [यह भी देखता है ] । अतः जिस 
प्रकार स्थानीके धर्म रल्नु-सर्पं ओर 
मृगतृष्णा आदिक असत्यता है उसी 
प्रकार स्वप्रमे देखे जानेवाले अपूर्व 
पदार्थोका भी स्थानिधर्म॑त्व ही दै, अतः 
वे भी असत्‌ रँ । इसलिये स्वप्रृष्टानतकी 
असिद्धता नहो दै ॥ ८॥ 


ज 
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स्वप्रमे मनःकल्पित ओर उद्वियग्राह्म दोनों ही 
प्रकारके पदार्थं मिथ्या टै 
अपूर्वत्वाणशङ्का निराकृता स्वप्रदृष्टान्तके अपूर्वत्वकौ 


स्वप्रदृष्टान्तस्य पुनः स्वप्रतुल्यतां 


जाग्रद्धेदानां प्रपञ्चयत्राह 


आशङ्काका निराकरण कर दिया। अव 
पुनः जाग्रतृपदार्थोकौ स्वप्रतुल्यताका 
विस्तृतरूपसे प्रतिपादन करते हए 
कहते हैँ 


स्वप्रवृत्तावपि त्वन्तश्चेतसा कल्पितं त्वसत्‌ । 


ब्हिश्चेतोगृहीतं 


सददृष्ठ 


वैतथ्यमेतयोः ॥ ९॥ 


स्वप्रावस्थामे भी चित्तके भीतर कल्पना किया हुआ पदार्थं असत्‌ ओर 
चित्तसे बाहर [इन्दियोद्रारा] ग्रहण किया हुआ पदार्थ सत्‌ जान पडता है; 
किन्तु इन दोनोका दी मिथ्यात्व देखा गया दै ॥ ९॥ 


स्वप्रवृत्तावपि स्वप्रस्थानेऽपि 
अन्तश्चेतसा मनोरथसङ्कल्पित- 
मसत्‌। सङ्कल्पानन्तरसमकाल- 
मेवादर्शनात्तत्रैव स्वप्रे बहिश्चेतसा 
गृहीतं चक्षुरादिद्रारेणोपलब्धं 
घटादि सत्‌। इत्येवमसत्यपिति 
निश्चितेऽपि सदसद्विभागो दुष्टः 
उभयोरप्यन्तर्बहिश्चेतःकल्पितयो ~ 


वैतथ्यमेव दृष्टम्‌ ॥ ९॥ 


स्वप्रकौ वृत्ति अर्थात्‌ स्वप्रस्थानमें 
भी चित्तके भीतर मनोरथसे सङ्कल्प कौ 
हई वस्तु असत्‌ होतौ है; क्योकि वह 
सङ्कल्पके पश्चात्‌ तत्क्षण हौ दिखायी 
नदीं देतौ । तथा उस स्वप्रावस्थामें ही 
चित्तसै बाहर चक्षु आदवद्रारा ग्रहण 
किये हुए घर आदि सत्‌ होते है । इस 
प्रकार स्वप्र असत्य है-एेसा निश्चय 
हो जानेपर भी उसमे सत्‌-असत्‌का 
विभाग देखा जाता है। किन्तु चित्तसे 
कल्पना किये हए इन आन्तरिक ओर 
बाह्म दोनों ही प्रकारके पदार्थोका 
मिथ्यात्व देखा गया दै ॥९॥ 


1 
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नि 


जाग्रतमे भी दोनों प्रकारके पदार्थं मिथ्या हैं 


जाग्रदवुत्तावपि त्वन्तश्चेतसा कल्पितं त्वसत्‌ । 
वहिश्चेतोगृहीतं सद्युक्तं वैतथ्यमेतयोः ॥ ९० ॥ 


इसी प्रकार जाग्रदवस्थामे भी चित्तके भीतर कल्पना किया हुआ पदार्थ 
असत्‌ तथा चित्तम बाहर ग्रहण किया हुआ पदार्थं सत्‌ समड्ा जाता दै । परन्तु 
इन दोनोंहीका मिथ्यात्व मानना उचित दै ॥ १०॥ 


सदसतोर्वेतथ्यं युक्तम्‌, इन सत्‌ ओर असत्‌ पदार्थोका 
मिथ्यात्व ठीक ही है, क्योकि हदयके 

अन्तर्बहिश्चेतःकल्पितत्वाविोषादिति भीतर या बाहर कल्पित होनेसे उनमें 
कोई विशेषता नहीं होती । शेष सव्रकौ 


व्याख्यातमन्यत्‌ ॥ १०॥ व्याख्या हो चुकौ दै॥ १०॥ 
+ 
इन मिथ्या पदार्थोकरी कल्पना करनेवाला कौन है? 
चोदक आह-- [इसपर] पूर्वपक्षी कहता है -- 


उभयोरपि वैतथ्यं भेदानां स्थानयोर्यदि । 
क एतान्बुध्यते भेदान्को वै तेषां विकल्पकः ॥ १९॥ 


यदि [जागरित ओर स्वप्र] दोनों ही स्थानोके पदार्थोका मिथ्यात्व दै तो 
इन पदार्थोको जानता कौन है ओर कौन इनकी कल्पना करनेवाला है ?॥ ११॥ 


स्वप्रजाग्रत्स्थानयोर्भदानां यदि यदि स्वप्र ओर जागरित- [ दोनों ही 
स्थानो - ] के पदार्थोका मिथ्यात्व है तो 

वैतथ्यं क एतानन्तवंहिश्चेतः- चित्तके भोतर या बाहर कल्पना किये हुए 
इन पदार्थोको जानता कौन है ? ओर कौन 

कल्पितान्वुध्यते। को वै तेषां उनको कल्पना करनेवाला है ? तात्पर्य यह 
है कि यदि निरात्मवाद अभीष्ट नर्हीदैतो 

विकल्पकः। स्मृतिज्ञानयोः क [यह बताना चादिये कि] उक्त स्मरण 


शा० भा०] 


आलम्बनमित्यभिप्रायः, न 


चेत्निरात्मवाद इष्टः ।॥ ९१९१॥ 


^^ 


वैतथ्यप्रकरण 


९३ 


(स्वप्र) ओर जान-(जागरित-) का 


आलम्बन कौन है ?॥ ११॥ 


= 


इनकी कल्पना करनेवाला ओर इनका साक्षी आत्मा ही है 


कल्पयत्यात्मनात्मानमात्मा देवः स्वमायया । 
स एव बुध्यते भेदानिति वेदान्तनिश्चयः ।॥ ९२॥ 


स्वयंप्रकाश आत्मा अपनी मायासे स्वयं हौ कल्पना करता है ओर वही 
सव्र भेदको जानता दै यही वेदान्तका निश्चय दै॥ १२॥ 


स्वयं स्वमायया स्वमात्पान- 
परात्मा देव आत्मन्येव वक्ष्यमाणं 
भदाकारं कल्पयति रज्ज्वादाविव 
सर्पादीन्‌ स्वयमेव च तान्वुध्यते 
भदास्तद्रदेवेत्येवं वेदान्तनिश्चयः। 
नान्योऽस्ति ज्ञानस्मृत्याश्रयः। न 
च निरास्पदे एव ज्ञानस्मृती 
वैनाशिकानापिवेत्यभिप्रायः। १२। 


स्वयंप्रकाश आत्मा अपनी मायासे 
रल्ुमे सर्पादिके समान अपतनेमें आपहीको 
आगे बतलाये जानेवाले भेदरूपसे कल्पना 
करता है ओर स्वयं हौ उन भेदको जानता 
है--इस प्रकार यही वेदान्तका निश्चय दै । 
उसके सिवा स्मृति ओर ज्ञानका कोई ओर 
आश्रय नहीं है । तात्पर्य यह कि वैनाशिकों 
(बौद्धो) के कथनके समान ये ज्ञान ओर 
स्मृति निराधार नहीं रै ॥ १२॥ 


जय 
पदार्थकल्यनाकी विधि 


सङ्कल्पयन्केन प्रकारेण 


कल्पयतीत्युच्यते -- 


वह संकल्प करते हए किस 
प्रकार कल्पना करता है ? सो बतलाया 
जाता है-- 


विकरोत्यपरान्भावानन्तश्चित्ते व्यवस्थितान्‌ । 
नियतांश्च वदिश्चित्त एवं कल्पयते प्रभुः ।॥ ९३॥ 


र 
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प्रभु आत्मा अपने अन्तःकरणमें [ वासनारूपसे ] स्थित अन्य ( लौकिक) 
भार्वोको नानारूप करता टै तथा बहिश्ित्त होकर पृथिवौ आदि नियत ओर 
अनियत पदार्थोकी भी इसी प्रकार कल्पना करता है। १३। 


विकरोति नाना करोत्यपरान्‌ 
लौकिकान्‌ भावान्‌ पदार्थान्‌ 
शब्दादीनन्यांश्नान्तश्चित्ते वासना 
रूपेण व्यवस्थितानव्याकृतान्‌ 
नियतांश्च पृश्व्यादीननियतांश्च 
कल्पनाकालान्वहिश्चित्तः संस्तथान्त- 
श्चित्तो मनोरथादिलक्षणा- 
नित्येवं कल्पयति प्रभुरीश्वर 
आत्मेत्यर्थः ॥ १३॥ 


वह चित्तके भीतर वासनारूपसे 
स्थित अव्याकृत लौकिक भावो - शब्दादि 
पदार्थोको तथा अन्य पृथिवी आदि नियत 
ओर कल्पनाकालमे हौ उत्पन्न होनेवालै 
अनियत पदार्थोको वदिश्चित्त होकर एवं 
मनोरथादिरूप पदार्थोको अन्तश्चित्त होकर 
विकृत करता अर्थात्‌ नाना करता दै-इस 
प्रकार प्रभु- ईश्वर अर्थात्‌ आत्मा कल्पनां 
करता है ॥ १३॥ 


+ 
आन्तरिक ओर वाह्य दोनों कारके पदार्थं मिथ्या टै 


स्वप्रवच्चित्तपरिकल्पितं सर्व- 
पित्येतदाशङ्क्यते। यस्माच्चित्त- 
परिकल्पितैर्मनोरथादिलक्षणैश्चित्त- 
परिच्छेदयर्वेलक्षण्यं बाह्याना- 


मन्योन्यपरिच्छेद्यत्वमिति। 


सान युक्ताशङ्धा। 


स्वप्रके समान सव कुछ चित्तका 
ही कल्पना किया हआ है-इस 
विषयमे यह शंका दोती दै-- क्योकि 
केवल चित्तपरिकल्पित ओर चिततसे ही 
परिच्छेद्य मनोरथादिसे वाह्य पदारथोकी 
अन्योन्यपरिच्येद्यत्वरूप विलक्षणता है 
[अतः स्वप्रके समान ये मिथ्या नहीं 
हो सकते] । 

समाधान--यह शङ्का ठीक नहीं 
है, [क्योकि] 


चित्तकाला हि येऽन्तस्तु द्वयकालाश्च ये बहिः। 
कल्पिता एव ते सर्वे विशेषो नान्यहेतुकः ।॥। ९४ ॥ 


शां०भा०] वैतथ्यप्रकरण ९५ 


जो आन्तरिक पदार्थं केवल कल्पनाकालतक दी रहनेवाले हैँ ओर जो 
बाह्म पदार्थं द्विकालिक [ अर्थात्‌ अन्योन्यपरिच्छेद्य] हैँ वे सभी कल्पित है। 
:नकौ विशेषताका [ अर्थात्‌ आन्तरिक पदार्थं असत्य रँ ओर बाह्म सत्य रै --इस 


प्रकारकी धेदकल्पनाका] कोई दूसरा 


चित्तकाला हि येऽन्तस्तु 
चित्तपरिच्छेद्याः; नान्यश्चित्त- 
कालव्यतििकेण परिच्छेदकः 
कालो येषां ते चित्तकालाः। 
कल्पनाकाल एवोपलभ्यन्त 


इत्यर्थः। द्वयकालाश्च भेदकाला 
अन्योन्यपरिच्छेद्याः । यथा 
गोदोहनमास्ते; यावदास्ते तावदा 
दोग्धि यावद्रां दोग्धि तावदास्ते। 
तावानयमेतावान्स इति परस्पर- 
पर्च्छिद्यपरिच्छेदकत्वं बाह्यानां भेदानां 
ते द्रयकालाः। अन्तश्चित्तकाला 
बाह्याश्च द्रयकालाः कल्पिता एव ते 
सर्वे। न बाह्यो द्यकालत्वविशेषः 


कारण नहीं है॥ १४॥ 

जो आन्तरिक है अर्थात्‌ 
चित्तपरिच्छेदय रैं वे चित्तकाल रै; जिनका 
चित्तकालके सिवा ओर कोई काल 
परिच्छेदक न हौ उन्दँ चित्तकाल कहते 
है । अर्थात्‌ वे केवल कल्पनाके समय 
ही उपलब्ध होते रैँ। तथा बाह्य 
पदार्थं दो कालवाले-भेदकालिक यानी 
अन्योन्यपरिच्छेदय रैं । जैसे गोदोहनपर्यन्त 
चैठता दै; यानौ जबतक वैटता है तवतक 
गौ दुहता दै ओर जवतक गौ दहता है 
तव्रतक वैटता दै । उतने समयतक यह 
रहता दै ओर इतने समयतक वह रहता 
दै-इस प्रकार बाह्य पदार्थोका परस्पर 
परिच्छेद्य परिच्छेदकत्व है; अतः वे 
दो कालवाले है। किन्तु आन्तरिक 
चित्तकालिक ओर बाह्य द्विकालिक-ये 
सब कल्पित ही रै । बाह्य पदार्थोकौ जो 
द्विकालिकत्वरूप विशेषता है वह 


कल्पितततवब्यतिरेकेणान्यहै तुकः । कल्पितत्वके सिवा किसी अन्य कारणसे 

अत्रापि हि स्वप्रदृषटान्तो नहीं दै। इस विषयमे भी स्वप्रका 

भवत्येव ॥ ९४॥ दृष्टा * दै ही ॥ १४॥ 
[1 


"अर्थात्‌ जागरतुके समान स्वप्रके भौ चित्तपरिकल्पित पदार्थं कल्पनाकालिक ओर 
बरह्म पदार्थं द्विकालिक ही होत है; परन्तु वे होते दोनों ही मिथ्या है। इसी प्रकार 


गेप्रतूमे भी सम्लो। 


९६ 
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आन्तस्कि ओर बाह्म पदार्थोक्ता भरद केवल इन्ियजतिति है 


अव्यक्ता एव येऽन्तस्तु स्फुटा एव च ये वहिः । 
कल्पिता एव ते सर्वे विशेषस्त्विन्द्रियान्तरे ।। १५ ॥ 


जो आन्तरिक पदार्थ रै 


वे अव्यक्त ही ह ओर जो बाह्य 


त 


वे स्पष्ट 


प्रतीत होनेवाले है । किन्तु वे सव रँ कल्पित हौ । उनकौ विशेषता तो केवल 


इद्दरियोके ही भेदे है ॥ १५॥ 

यदप्यन्तरव्यक्तत्वं भावानां 
मनोवासनामात्राभिव्यक्तानां स्फ्टत्वं 
वा वहिश्चक्षुरादीन्दियान्ते विशेषो 
नासौ भेदानामस्तित्वकृतः स्वप्रेऽपि 
किं र्र्दि?. 


इद्धियान्तरकृत एव । अतः कल्पिता 


तथा दर्शनात्‌। 


एव जाग्रद्धावा अपि स्वप्रभाववदिति 


सिद्धम्‌ ॥ १५॥ 


चित्तकौ वासनामात्रसे अभिव्यक्त 
पदार्थोका अन्तःकरणपे 
अव्यक्तत्व ( अस्फुटत्व) ओर बाह्य 
चक्षु आदि अन्य इन्दि्योमे जो उनका 
स्फुटत्व रै वह विशेषता पदार्थोकी 
सत्ताके कारण नहीं रै, क्योकि एेसा 
ही स्वप्रमे भी देखा जातारै। तो फिर 
इसका क्या कारण दै ? यह इद्दियोके 
भेदके ही कारण दै। अतः सिद्ध हआ 
कि स्वप्रके पदारथेकि समान जाग्रत्कालीन 
पदार्थं भी कल्पित ही रै॥ १५॥ 


(44 जो 


1. 


पदार्थकल्पनाकौ मूल जीककल्पना है 


ब्राह्याध्यात्मिकानां भावाना 
पितेतरनिमित्तनैमित्तिकतया 
कल्पनायां किं मूलमित्युच्यते 


जीवं कल्पयते पूर्वं ततो 


वाह्य ओर आन्तरिक पदार्थोकौ 
परस्पर निमि ओर नैमितनतिकरूपसे 
कल्पना होनेमे क्या कारण दै? सो 
व्रतलाया जाता रै-- 


भावान्पृथग्विधान्‌ । 


वराद्यानाध्यात्मिकां श्चैव यथाविद्यस्तथास्मृतिः ।॥ ९६ ॥ 
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[वह प्रभु] सबसे पहले जीवको कल्पना करता है; फिर तरह -तरहके 
वाह्य ओर आध्यात्मिक पदार्थोकौ कल्पना करता है । उस जीवका जैसा विज्ञान 
होता है वैसी ही स्मृति भी होती है॥१६॥ 


जीवं देतुफलात्मकम्‌; अहं 
करोमि मम सुखदु:खे इत्येवं - 
लक्षणम्‌; अनेवंलक्षण एव शुद्ध 
आत्मनि रज्जाविव सर्पं कल्पयते 
पूर्वम्‌। क्रिया- 


क्रारकफलभेदेन प्राणादीत्नाना- 


ततस्तादर्थ्येन 


विधान्भावान्बाह्यानाध्यात्मिकां - 
श्चैव कल्पते। 

तत्र॒ कल्पनायां को रेतु- 
रित्युच्यते। योऽसौ स्वयंकल्पितो 
जीवः सर्वकल्पनायामधिकृतः स 
यथाविद्यः, यादृशी विद्या विज्ञान 
मस्येति यथाविद्यः; तथाविधैव 
स्मृतिस्तस्येति तथास्मृतिर्भवति 
स॒ इति। अतो हेतुकल्पना- 
विज्ञानात्फलविज्ञानं ततो हेतुफल- 
तदर्थक्रिया- 


करारकतत्फलभेदविज्ञानानि ॥ 
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स्मृतिस्ततस्तद्विजञानं 


सबसे पहले "मै करता हूँ, मुञ्च 
सुख दुःख! इस प्रकारके हैतुफलात्मक 
जीवकौ [वह प्रभु] इससे विपरीत 
लक्षणोवाले शुद्ध आत्मामं रजन सर्पके 
समान कल्पना करता दै । फिर उसीके 
लिये क्रिया, कारक ओर फलके भेदसे 
प्राण आदि नाना प्रकारके बाह्य ओर 
आध्यात्मिक पदार्थोको कल्पना करतार । 


उस कल्पनामे क्या हेतु है इसपर 
कटा जाता दै- यह जौ स्वयं कल्पना 
कियाहुआ जीव सव प्रकारकौ कल्पनाका 
अधिकारी है, वह जैसी विद्यावाला होता 
है अथात्‌ उसक्रौ जैसी विद्या यानी विज्ञान 
होतार वैसी ही स्मृति भी होती है। अतः 
वह वैसी हौ स्मृतिवाला होता है । इस 
प्रकार [ अन्नभक्षणादि] हेतुकौ कल्पनाके 
विज्ञाने ही [ तृषि आदि } फलका विजान 
होता दै; उससे [दूसरे दिन भी] उन हेतु 
ओर फलकौ स्मृति होती है ओर उस 
स्मृतिसे उनका ज्ञान तथा उनके लिये 
होनेवाले [ पाकादि ] कर्म, [ तण्डुलादि] 
कारक ओर उनके [तुपि आदि ] फलभदके 
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ते भ्यस्तत्स्म तिस्तत्स्मृतेश्च पुन- 


म्तद्विज्ञानानीत्येवं बाह्यानाध्यात्मिकां - 


4ावेनानेकधा कल्पयते ।॥ ९६ ॥ 
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ज्ञान होते रै । उनसे उनकी स्मृति होती है 
तथा उस स्मृतिमे फिर उन -[ देतु आदि - ] 
के विज्ञान होते रँ । इस प्रकार यह जौव 
बाह्य ओर आध्यात्मिक पदार्थोकौ 
पारस्परिक निमित्त तैमित्तिकभावसे 
अनेक प्रकार कल्पना करता है ॥ १६॥ 


जीककल्यनाका 


तत्र जीवकल्पना सर्वकल्पना- 
पृलमित्युक्तं मैव जीवकल्यना 


किनिमित्तेति दृष्टान्तेन प्रतिपादयति -- 


हेतु अजान है 

यहातक जौवकल्पना ही सब 
कल्पनाओंका मूल रै -- यह कहा गया; 
किन्तु वह जीव-कल्पना टै किस 
निमित्ते ?--इस बातका दृष्टान्तसे 
प्रतिपादन करते है 


अनिश्चिता यथा रज्जुरन्धकारे विकल्पिता। 
सर्पधारादिभिभविस्तद्रदात्मा विकल्पितः ॥। ९७ ॥ 


जिस प्रकार [ अपने स्वरूपसे] निश्चय न कौ हुई रजु अन्धकारमे सर्प 
धारा आदि भावोमे कल्पना कौ जाती दै उसी प्रकार आत्मामं भी तरह- 


तरहकी कल्पनां हो रहौ है ॥ १७॥ 


यथा लोके स्वेन रूपेणानिश्चि 
तानवधारितैवमेवेति रलुरमन्दान्धकारि 
किं सर्पं उदकधारा दण्ड इति वानेकधा 
विकल्पिता भवति पुर्व 
स्वरूपानिश्चयनिपित्तम्‌। 
पूर्वमेव रल्नुः स्वरूपेण निश्चिता 
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यदि दहि. 


जिस प्रकार अपने स्वरूपम 
अनिश्चित अर्थात्‌ यह एेसी ही ै-इस 
प्रकार निर्धारण न कौ हुई रज्नु मन्द 
अन्धकारमे " यह सर्पं दै ? ' " जलकौ धारा 
दै?" अथवा "दण्ड है ?" इस प्रकार-- 
पहलेसे स्वरूपका निश्चय न होनेके 
कारण-- अनेक प्रकारसे कल्पना कौ 
जाती रै; यदि रल्लु पहले ही अपने 


शां० भा०] 


वैतथ्यप्रकरण 


९९ 
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स्यात्‌; न सर्पादिविकल्पो भविष्यद्‌ 
यथा स्वहस्ताद्ुल्यादिषु, एष 
दृष्टान्ः। तद्रद्धेतुफलादिसंसारधर्मानर्थं- 
विलक्षणतया स्वेन विशुद्धविज्ञमि- 
मात्रसत्ताद्रयरूपेणानिश्चितत्वा 
ज्नीवप्राणाद्यनन्तभावभेदैरात्मा 
विकल्पित इत्येष सर्वोपनिषदां 


सिद्धान्तः ॥ १७॥ 


~= 


स्वरूपसे निश्चित हौ तौ उसमे सर्पादिका 
विकल्प नरह हौ सकता, जैसे क्रि अपने 
हाथको अंगुली आदिमे [एेसा कोई 
विकल्प नहीं होता] । यह एक दृष्टान्त 
है । इसौ तरह देतु -फलादि सांसारिक 
धर्मरूप अनर्धसे विलक्षण अपने विशुद्ध 
विज्ञपिमात्र अद्वितीय सत्तास्वरूपमे 
निश्चितनहोनेके कारण ही आत्मा जीव 
एवं प्राण आदि अनन्त विभिन्न भावोमे 
विकल्पित हो रहा है -यही सम्पूर्णं 
उपनिषदोका सिद्धान्त है ॥ १७॥ 


अजाननिषृत्ति ही आत्मान है 
निश्चितायां यथा रज्ज्वां विकल्पो विनिवर्तते । 


चाद्वेतं 


रज्नुरेवेति 


तद्वदात्पविनिश्चयः ॥ ९८ ॥ 


जिस प्रकार रज्नुका निश्चय हो जानेपर उसमे [ सर्पादिका ] विकल्य निवृत्त 
दो जाता है तथा "यह रज्नुही है" एेसा अद्वैत निश्चय होता है उसौ प्रकार 


आत्माका निश्चय दै॥ १८॥ 
रज्जुरेवेति निश्चये सर्व 
विकल्पनिवृत्तौ रज्जुरेवेति चाद्रैतं 
यथा तथा "“नेति नेति'' (वृ 
उ० | ४। २२) इति सर्व 
संसारधर्मशून्यप्रतिपादकशास्त्र- 
जनितविज्ञानमूर्यालोककृतात्म- 
विनिश्चयः '"आत्सैवेदं सर्वम्‌ '' 
( छरा० २५। २) 


उ० ७॥ 


" यह रल्नु ही रै ' पैसा निय दोनेमे 
सर्पादि विकल्पक निवृत्ति हो जानेषर 
जिस प्रकार ' यह रल्नु ही है ' तेसा अद्रैत 
भाव हो जाता है उसो प्रकार "“नेति 
नेति'" इस सर्वसंमारधर्मशून्य आत्माका 
प्रतिपादन करनेवाले शास्त्रसे उत्पन्न हण 
विजञानरूप सूर्यके प्रकाशसै आत्माका 
फेसा निश्चय होता दै कि *" यह सव्र आत्मा 


१०५ 
" अपूर्वमनपरमनन्तरमवाह्यम्‌ '' 
(वृ० उ० २। ५। ९९) 


^" सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः '" (मुर 
उ० २। १। २) ""अजरोऽमरो- 
ऽमृतोऽभयः'' ( वृ० उ० । । 
२५५ ) "एक एवाद्वयः '' इति ॥ ९८ ॥ 
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ही दै" "“वह कारण-कार्यसे रहित ओर 
अन्तर्बाह्मशून्य दै ' '' बाहर -भोतरसे 
(कार्य -कारण दोनो दृष्टियोसे) अजन्मा 
है '' “^ वह जराशून्य, अमर, अमृत ओर 
अभय है '' तथा '" वह एक अद्वितीय ही 


| है" १८॥ 


न+ 


यद्यात्मैक एवेति निश्चयः 
प्राणादिभिरननतैभविरेतैः 
इति, 


कथं 
संसारलक्षणर्विकल्पित 
उच्यते, शृणु -- 


यदि यह बात निश्चित टै कि 
आत्मा एक ही है तो वह इन संसाररूप 
प्राणादि अनन्त भार्वोसे कैसे विकल्पित 


| होरहा रै? सो इस विषयमे कहा जाता 


दै, सुनो- 


निकल्पकी मूल माया है 


प्राणादिभिरनन्तैश्च 


भावेरेतैर्विकल्पितः। 


मायैषा तस्य देवस्य यया संमोहितः स्वयम्‌ ॥ १९॥ 


यह जो इन प्राणादि अनन्त भारवे विकल्पित हो रहा दै सो यह उस 
प्रकाशमय आत्मदेवकी माया हौ है, जिससे कि वह स्वयं हौ मोहित हो 


रहा है॥ १९॥ 


मायैषा तस्यात्मनो देवस्य । यथा 


मायाविना विहिता माया 


कुसुमितै ४ 


सपलाैस्तरुभिराकीर्णमिव करोति 


गगनमतिविमलं 


तथेयमपि देवस्य माया ययायं 
स्वयमपि मोदित इव मोहितो 


यह उस आत्मदेवको माया दै। 
जिस प्रकार मायावौद्राा प्रयोग कौ हुई 
माया अति निर्मल आकाशको पहवयुक्त 
पुष्पित पाद्पोसे परिपूर्ण कर देती दै उसी 
प्रकार यह भौ उस देवकी माया है जिससे 
कि यह स्वयं भी मोहित हुएके समान 
मोहग्रस्त हो रहा है । "मेरी मायाका पार 
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भवति। '' मम माया दुरत्यया '' ( गीता पाना कटिन है '' एसा [ भगवान्‌] कहा 
७। ९४ ) इत्युक्तम्‌ ॥ १९॥ भीरै॥१९॥ 
~ 
मूलतत्वसम्बन्धी विभिन्न मतवाद 


प्राण इति प्राणविदो भूतानीति च तद्विदः । 

गुणा इति गुणविदस्तत्त्वानीति च तद्विदः ॥ २०॥ 

प्राणोपासक कहते रै प्राण हौ जगत्‌का कारण है ।' भृतजञो (प्रत्यक्षवादौ 
चार्वाकादि- ) का कथन है -' [पृथिवी आदि] चार भूत ही परमार्थ है ।' गुणोको 
जाननेवाले [ सांख्यवादी ] कहते हैँ-"गुण ही सृष्टिके हेतु है ।' तथा तत्वज्ञ 
(शैव) कहते है -' [ आत्मा, अविद्या ओर शिव-ये तीन] तत्त्व ही जगतृके 
प्रवर्तक रैँ'॥ २०॥ 


पादा इति पादविदो विषया इति तद्विदः । 
लोका इति लोकविदो देवा इति च तद्विदः ॥ २९॥ 


पादवेत्ता कहते दै "विश्च आदि पाद हौ सम्पूर्णं व्यवहारके हेतु रै ।' 
[ वात्स्यायनादि ] विषयज्ञ कहते है शब्दादि विषय हौ सत्य वस्तु है।' 
लोकवेत्ताओं ` ( पौराणिको - ) का कथन है “लोक ही सत्य है ।' तथा देवोपासक 
कहते है “इन्द्रादि देवता ही सूृष्टिके सञ्चालक रै '॥ २१॥ 


वेदा इति वेदविदो यज्ञा इति च तद्विदः । 
भोक्तेति च भोक्तविदो भोज्यमिति च तद्विदः ॥ २२॥ 


वेदजञ कहते है -' ऋगादि चार वेद ही परमार्थ है ।' याक कहते है-" यञ 
हौ संसारके आदिकारण रँ ।' भोक्ताको जाननेवाले भोक्ताकी ही प्रधानता बतलाते 
रै तथा भोज्यके मर्मज्ञ ( सृपकारादि) भोज्यपदार्थोकौ हौ सारवत्ताका प्रतिपादन 
करते है॥ २२॥ 

सूक्ष्म इति सृक्ष्मविदः स्थुल इति च तद्विदः । 

मूर्तं इति मूर्तविदोऽमूर्तं इति च तद्विदः॥२३॥ 
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सृक्ष्मवेत्ता कहते है -" आत्मा सूक्ष्म (अणु-परिमाण) दै।' स्थूलवादी 
( चार्वाकादि) कहते है -' वह स्थुल दै ।' मूर्तवादौ (साकारोपासक) कहते 
है परमार्थ वस्तु मूर्तिमान्‌ है ।' तथा अमूर्तवादियो ( शून्यवादियो -) का कथन 
है कि वह पूर्तिहीन है॥ २३॥ 


काल इति कालविदो दिश इति च तद्विदः। 
वादा इति वादविदो भुवनानीति तद्विदः ॥ २४॥ 


कालज्ञ (ज्यौतिषी लोग) कहते ै-'काल ही परमार्थं रै ।' दिशाभोकि 
-जाननेवाले (स्वरोदयशास्त्री ) कहते रै" दिशा हौ सत्य वस्तु है ।' वादवेत्ता 
कहते है -' [ धातुवाद, मन्रवाद आदि ] वाद हौ सत्य वसतु है ।' तथा भुवनकोषके 
ज्ञाताओंका कथन रै कि भुवन ही परमार्थ रै॥२४॥ 


मन इति मनोविदो बुद्धिरिति च तद्विदः । 
चित्तमिति चित्तविदो धर्माधर्मौ च तद्विदः॥ २५॥ 


मनोविद्‌ कहते रै -"मन ही आत्मा रै", बौद्धोका कथन टै-बुद्धि हौ 
आत्मा दै ', चित्तजोंका विचार है-' चित्त हौ सत्यवस्तु दै; तथा धर्माधर्मवेत्ता 
(मीमांसक) 'धर्माधर्मको ही परमार्थं मानते रहै'॥ २५॥ 

पञ्विंशक इत्येके षड्विंश इति चापरे । 

एकत्रिंशक इत्याहुरनन्त इति चापरे ॥ २६॥ 

कोई ( सांख्यवादी ) पच्चीस तत्वौको, कोई ( पातञ्जलमतावलम्बी ) छव्चौ्ोको 


ओर कोई (पाशुपत ) इकतीस तच््वोको सत्य मानते दै * तथा अन्य मतावलम्बौ 
परमार्थको अनन्त भेदोवाला मानते है ॥ २६॥ 


* प्रधान, महच्च, अहंकार, पञ्चतन्माजा, पांच जानेद्धिय, पाच कर्मनदिया, पाँच 
विषय ओरं मनये मांख्यवादियोक पच्चौस तत्व है; योगी इनके सिवा छव्बीसवाँ 
तत्व ईश्वर मानते रै ओर पाशुपर्तोकि मतम इन पच्चीस तर्त्वौकि अतिरिक्त राग, अविद्या, 
नियति, काल, कला ओर माया-ये छः तत्व ओर रै। 
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ललोकरांल्छोकविदः प्राहुराश्रमा इति तद्विदः । 


स्त्रीपंनपंसकं लेङ्काः 


परापरमथापे ॥ २७ ॥ 


लौकिक पुरुष लोकानुरञ्जनको ओर आश्रमवादौ आश्रमोको ही प्रधान 
वतलाते है । लिद्गवादी स्त्रीलिङ्ग, पूग ओर नपुंसकलिद्गौको तथा दृसरे लोग 
पर ओर अपर ब्रह्मको ही परमार्थं मानते रैँ॥ २७॥ 

सृष्टिरिति सृष्टिविदो लय इत्ति च तद्विदः । 

स्थितिरिति स्थितिविदः सर्वे चेह तु सर्वदा।। २८ ॥ 

सृष्टिवेत्ता कहते रै "सृष्टि हौ सत्य दै ', लयवादी कहते "लय ही 
परमार्थं वस्तु रै ' तथा स्थितिवेत्ता कहते है - स्थिति ही सत्य दै ।' इस प्रकार 
ये [कहे हुए ओर विना कहे हए] सभी वाद इस आत्मतत्त्वे सर्वदा कल्पित 


ै॥ २८॥ 

प्राणः प्राजनो बीजात्मा 
तत्कार्यभेदा हीते स्थित्यन्ताः। 
अन्ये च सर्वे लौकिकाः सर्व- 
प्राणिपरिकल्पिता भेदा रज्ज्वा 
मिव सर्पादयः, तच्छरन्य आत्म- 
न्यात्मस्वरूपानिश्चयहेतोरविद्यया 
कल्पिता इति पिण्डीकृतोऽर्थः। 
प्राणादिश्लोकानां प्रत्येकं पदार्थ- 


प्राण बौजस्वरूप प्रज्ञको कते 
है । उपर्युक्त स्थितिपर्यन्त सव विकल्प 
उसीके कार्यभेद है । सम्पूर्ण प्राणियोमे 
परिकल्पित अन्य सव॒ लौकिकधर्म 
रल्नुमे सर्पके समान उन विकल्पे 
शृन्य आत्मामें आत्मस्वरूपके अनिशयके 
कारण अविद्यासे कल्पना किये गये 
है यह इन श्लोकोंका समुदायार्थ है । 
प्राणादि श्लोकोके प्रत्येक पदार्थके 
व्याख्यानका अत्यन्त अल्प प्रयोजन 
होनेके कारण तथा वे सिद्ध पदार्थ है 


` इसलिये प्रयत्न नहीं किया॥ २८॥ 


का 
(+ 


व्याख्याने फल्गुप्रयोजनत्वा 
त्मिद्धपदार्थत्वाच्य यत्रो न 
कृतः ॥ २८॥ 

किं बहुना-- 


अधिक क्या?- 


ए; 
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यं भावं दयिद्यस्य तं भावं स तु पश्यति। 
तं चावति स भूत्वासो तदग्रहः समुपेति तम्‌॥ २९॥ 


[ गुरु} जिसे जौ भाव दिखला देता दै वह उमौकौ आ्मस्वरूपसे देखने 


लगता रै तथा इम प्रकार देखनेवाले उस व्यक्तिका 


ग वह भाव तद्रप होकर 


रक्रा करने लगता दै । फिर उस -(भाव- ) में होनेवाला अभिनिवेश उस [के 
आत्मभाव- | को प्राप हो जाता है॥२९॥ 


प्राणादीनामन्यतपमुक्तमनुक्तं 
वान्यं भावं पदार्थं द्ये 
द्यस्याचार्योऽन्यो वाप्तन इदपेव 


तत्त्वमिति स तं भावमात्मभतं 
पश्यत्ययमहपिति वा पमेति वा। तं 
च द्रष्टारं स॒ भावोऽ्वति यो 
दर्थितो भावोऽसौ भूत्वा रक्षति। 
सर्वतो निरुणद्धि। 


-तस्मिन््रहस्तद ग्रहस्तदभिनिवेणः। 


स्वेनात्मना 


इदमेव तत्वमिति स तं 
ग्रहीतारमुपेति। 


निगच्छतीत्यर्थः।॥ २९॥ 


तस्यात्पभावं 


आत्मा स्वाधिष्ठान है 


'एतैरेषो ऽपृथग्भावैः 


जिसका आचायं अथवा कोई 
अन्य आप पुरुष जिमे प्राणादिमेंमे किस 
कटे हए. अधवा किमी विना करै दए 
अन्य भावको भौ ' यदी परमार्थतन्व 
इस प्रकार दिखा देता रै वह उसी 
भावको आत्मभूत हुआ देखता दै [ भौर 
सम्यत है कि ] "मे यही हू! अधा 
"यही मेरा स्वरूप है ' । तथा उस द्रष्टाकी 
भी, जो भाव उसै दिखलाया गया दै, 
तद्रप होकर रक्षा करता टै; अर्धात्‌ उसे 


सव प्रकार अपने स्वरूपम निरुद्ध कर 
देता है । उसी भावमें जौ ग्रह-- आग्रह 
अर्थात्‌ "यदौ तत्त्व है इम प्रकारका 
अभिनिवेश रै वह उम भावके ग्रहण 
करनेवालेको प्राम होता है, अर्थात्‌ उसके 
आत्मस्वरूपको प्रास हो जाता दै ॥ २९॥ 


एसा जाननेकाला ही परमार्थदर्णो है 


पृथगेवेति 


त्नक्षितः। 


एवं यो वेद तत्त्वेन कल्पयेत्सो ऽविशद्धितः ॥ ३०॥ 
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[इस प्रकार सवका अधिष्ठान होनेके कारण ] इन प्राणादि अपृथग्‌ भार्वोसे 
[पृथक्‌ न होनेपर भौ अज्ञानि्यद्रारा] यह आत्मा भिन्न ही माना गया है। 
उस बातको जौ वास्तविकरूपसे जानता है वह निःशंक होकर [वेदार्थकी] 


कल्पना कर सकता रै ॥ ३०॥ 


एतैः प्राणादिभिरात्मनो- 
ऽपृथग्भूतैरपृथग्भावैरेष आत्मा 
एज्नुरिव सर्पादिविकल्पनारूपैः 
पथगेवेति लक्षितोऽभिलक्षितो 
निश्चितो मृढैरित्यर्थः। विवेकिनां तु 
रज्ज्वामिव कल्पिताः सर्पादयो 
नात्मव्यतिरेकेण' प्राणादयः 
सन्तीत्यभिप्रायः ''इदं सर्व 
यदयमात्मा '' ( बु० उ० २। ४। 
६, ४। ५। ७) इति श्रुतेः। 
एवमात्मव्यति केणासत्त्वं 
रज्नुसर्पवदात्मनि कल्पिताना- 
मात्मानं च केवलं निर्विकल्पं 
यो वेद तत्त्वेन श्रुतितो युक्तितश्च 
सोऽविश्भितो वेदार्थं विभागतः 
कल्पयेत्कल्पयतीत्यर्थः -- इदमेवं 
परं वाक्यमदोऽन्यपरमिति। न 
हानध्यात्मविद्रेदाज्जञातुं शक्रोति 
तक्त्वतः। “न हानध्यात्प- 
वित्कश्चित्क्रियाफलमुपाश्रुते ' 


रल्ुमे कल्पित सर्पादि भावस 
रजके समान यह आत्मा अपनेसे 
अपृथग्भूत प्राणादि अपृथग्भार्वोसे पृथक्‌ 
ही है-एेसामूर्खोको लक्षित-- अभिलक्षित 
अर्थात्‌ निश्चित हो रहा दै । विवेकिर्योकौ 
दृष्टम तो "यह जौ कुछ दै सव आत्माही 
है '" इस श्रुतिके अनुसार रलनुमे कल्पित 
सर्पादिके समान वे प्राणादि आत्मासे भिन्न 
हैँ ही नर्ही-एेसा इसका तात्पर्यं है । 

इस प्रकार रल्नुमे कल्पित सर्पके 
समान जो आत्मा कल्पित पदार्थोका 
आत्माके सिवा असत्यत्व समञ्जता है तथा 
आत्माको श्रुति ओर युक्तिसे परमार्थतः 
निर्विकल्प जानता है वह निःशंक होकर 
वेदार्थकौ * यह वाक्य इस अर्थका प्रतिपादन 
करनेवाला दै ओर यह अन्यार्थपरक दै ' 
इस प्रकार विभागपूर्वक कल्पना कर 
सकता दै- यह इसका तात्पयं दै । जौ 
अध्यात्मतत््वको नहीं जानता वह पुरुष 
तत्त्वतः वेदोको भी नहीं जान सकता। 
" " अध्यात्मतत्वको न जाननेवाला पुरुष 


१०६ 


(मन्‌० ६। ८२) इति हि मानवं 


वचनम्‌ ।। ३०॥ 
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किसी भी कर्मफलको प्राप्त नहीं करता" 
एेसा मनुजीका भी वचन ह ॥ ३०॥ 


द्वैतका असत्यत्व वेदान्तवेद्य है 


यदेतदद्रैतस्यासत््वमुक्तं 
युक्तितस्तदेतद्रेदान्तप्रमाणावगत- 
मित्याह -- 


स्वप्रमाये यथा 


दुष्ट 


यह जो युक्तिपूर्वक द्वैतकौ 
असत्यता बतलायी है वह वेदान्त 
प्रमाणसे जानी गयौ दै-इस आशयसे 
कहते है 


गन्धर्वनगरं यथा। 


तथा विश्वमिदं दृष्टं॑वेदान्तेषु विचक्षणैः ॥ ३९॥ 


जिस प्रकार स्वप्र ओर माया देखे गये रै तथा जैसा गन्धर्वं -नगर जाना 
गया दै, उसी प्रकार विचक्षण पुरुषोने वेदान्तो इस जगत््‌को देखा है ॥ ३१॥ 


स्वप्रश्च माया च स्वप्रमाये 
असत्यो 
सद्रस्त्वात्मिके इव लक्ष्येते 
अविवेकिभिः। यथा च प्रसारित 
पण्यापणगृहप्रासादस्त्रीपुं जनपद - 


असद्रस्त्वात्मिके 


व्यवहाराकीर्णमिव गन्धर्वनगरं 


दृश्यमानमेव सदकस्मादभावतां 
गतं दृष्टम्‌, यथा च स्वप्नमाये 
दृष्टे असदरूपे, तथा विश्वमिदं द्वैतं 


समस्तमसददृष्टम्‌। 


अविवेको पुरुषो्रारा स्वप्र ओर 
माया, जो अमद्रस्तुरूप अर्थात्‌ असत्य है, 
सद्रस्तुरूप देखे जाते रै । जिस प्रकार 
विस्तृत दूकान, बाजार, गृह, प्रासाद ओर 
नगरनिवासी स्त्री -पुरुषोंके व्यवहारसे 
भरपूर-सा गन्धर्वनगर देखते- हौ - देखते 
अकस्मात्‌ अभावको प्राप्त होता देखा गया 
है ओर जिस प्रकार ये स्वप्र ओर माया 
असदरप देखे गये है, उसौ प्रकार यह विश 


अर्थात्‌ समस्त द्वैत असत्‌ देखा गया है । 
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क्रेत्याह -- वेदान्तेषु । ""नेह 
नानास्ति किंचन'' ( क० उ० २।१॥ 
११ वु० उ० ४।४। १९) ""इनद्रो 
पायाभिः'' ( वृ० उ० २।५।१९) 
` ' आत्मैवेदमग्र आसीत्‌'' ( वृ० 
उ० १।४। १७ ) ' "ब्रह्य वा इदमग्र 
आसीत्‌" ( बु० उ० १।४। १०) 
` द्वितीयाद्वै भयं भवति ' ' ( व° उ० 
१।४।२) '*नतु तदद्वितीयमस्ति'' 
( वृ० उ० । ३। २३) '"यत्र 
त्वस्य सर्वमात्यैवाभृत्‌'' (बृ° 
५। १५ ) इत्यादिषु 
विचक्षणैर्निपुणतरवस्तुदर्शिभिः 
पण्डितैरित्यर्थः। 


"तमः श्चभरनिभं दृष्टं वर्षबुद्‌- 


उ० ्दै। 


बुदसंनिभम्‌। नाणप्रायं सुखाद्धीनं 


नाशोत्तरमभावगम्‌ '' इति 
व्यासस्मृतेः॥ ३९॥ 
== 
परमार्थ 
प्रकरणार्थोपसमंहारार्थो भयं 


त्नोकः। यदा वित्थं द्वैतमात्यैवैकः 


परमार्थतः संस्तदेदं निष्पन्नं भवति 


कदां देखा गया है ? इसपर कहते 
है वेदान्तोमे । ' यहाँ नाना कुछ नहीं 
है" ““इनद्रनै मायासे'" '" पटले यह 
आत्मा ही था'' '' पहले यह ब्रह्म ही 
था'' '"दूसरेसे निश्चय भय होता दै" 
“उससे दूसरा कोई नहीं है '' "" जहाँ 
इसके लिये सव्र आत्मा हौ हौ गया 
है" इत्यादि वेदान्ते विचक्षण अर्थात्‌ 
निपुणतर वस्तुदर्शी पण्डितोदरारा देखा 
गया रै--यह इसका तात्पर्य है। 


““ यह जगत्‌ अँधेरे गदेके समान 
ओर वर्षाकौ वंदके सदृश नाशप्राय, 
सुखसे रहित ओर नाशके अनन्तर 
अभावको प्रप्र हो जानेवाला देखा गया 
है ''-इस व्यासस्मृतिसे भी यही बात 
प्रमाणित होती है॥ ३१॥ 


~ 


क्या हैः 

यह (आगेका) श्लोक इस 
प्रकरणके विषयका उपसंहार करनेके 
लिये दै। जबकि द्वैत असत्‌ दै ओर 
एकमात्र आत्मा ही परमार्थतः सत्‌ है तो 
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सर्वोऽयं लौकिको वैदिकश्च यह निश्चित होता दै कि यह सारा लौकिक 
ओर वैदिक व्यवहार अविद्याका ही 

व्यवहारोऽविद्याविषय एवेति तदा-- विषय दै । उस अवस्थामे 


न निरोधो न चोत्पत्तिर्न ब्बद्धो न च साधकः। 
न मुमुक्षुर्न वै मुक्त इत्येषा परमार्थता ।॥ ३२॥ 


न प्रलय है, न उत्पत्ति दै, न बद्ध दै, न साधक दै, न मुमुश्चु है 
ओर न मुक्त ही है-यही परमार्थता है॥ ३२॥ 


न निरोधः- निरोधनं निरोधः 
प्रलयः, उत्पत्तिर्जननम्‌, बद्धः 
संसारी जीवः, साधकः साधन 
वान्मोक्षस्य, मुमुक्षर्मोचनार्थी, 
मुक्तो विमुक्तबन्धः। उत्पत्ति 
प्रलययोरभावाद्रद्धादयो न 
सन्तीत्येषा परपार्थता । 


कथमुत्पत्तिप्रलययोरभावः, 
इत्युच्यते, दवैतस्यासतत्वात्‌। "यत्र हि 
द्वैतमिव भवति '' ( बृ० उ० २।४। 
१४) “"य इह नानेव पश्यति" ' 
(क० उ० २। १। १०, ९९) 
" आत्पैवेदं सर्वम्‌! ' ( छा० उ० ७। 
^" बरहमीवेदं सर्वम्‌" 
""एक- 


२५। २) 


( नृसिंहोत्तर० ७) 


न॒ निरोध दै। निरोधनका नाम 
निरोध यानी प्रलय है । उत्पत्ति जननको, 
बद्ध- -संसारी जीवको, साधक पोक्षके 
साधनवालेको, मुमुक्षु मुक्त होनेकौ 
इच्छावालेको ओर मुक्तं बन्धनसे चे 
हएको कहते ह । उत्पत्ति ओर प्रलयका 
अभाव होनके कारण ये बद्ध आदि भी 
नही है-- यही परमार्थता है । 


उत्पत्ति ओर प्रलयका अभाव 
किस प्रकार दै? इसपर कहा जाता 
दै --द्रैतकी असत्यता होनेके कारण 
[इनकी भी सत्ता नही है ]। " जहाँ 
दैत - जैसा होता है '' ' ' जो यहाँ नानावत्‌ 
देखता दै '' '" यह सव आत्मा हौ है '" 


"यह सव ब्रह्य ही है'' "एक ही 


शां० भा०] 


पेवाद्वितीयम्‌'' ( छा० उ० ६।२॥ 
१) “इदं सर्वं यदयमात्मा ' ' ( बृ° 
उ० २। ४। ६, ४। ५। ७) 
इत्यादिनाना श्रुतिभ्यो द्वैतस्यासत्त्वं 
सिद्धम्‌। 

सतो द्युत्पत्तिः प्रलयो वा 
स्यात्नासतः शशविषाणादेः । 
नाप्यद्वैतमुत्पद्यते लीयते वा। 
अद्वयं चोत्यत्तिप्रलयवच्येति 
विप्रतिषिद्धम्‌। 

यस्तु पुनद्वैतसंव्यवहारः स 
रज्नुसर्पवदात्मनि प्राणादिलक्षणः 
कल्पित इत्युक्तम्‌। न हि मनो- 
विकल्पनाया रज्नुसर्पादि- 
लक्षणाया रज्ज्वां प्रलय 
उत्पत्तिर्वा। न च मनसि 
रज्नुसर्पस्योत्पत्तिः प्रलयो वा न 
चोभयतो वा। तथा मानसत्वावि- 


शेषादद्रैतस्य। न हि नियते 

मनसि सुषुप्े वा द्वैतं गृह्यते । 
अतो मनोविकल्पनामात्रं 

द्वैतमिति सिद्धम्‌। 


तस्मात्सूक्तं द्वैतस्यासततवात्रिोधाद्यभावः 
परमार्थतेति। 


वैतथ्यप्रकरण 


१०९ 


अद्वितीय!" *"यह जो कुछ है सव 


आत्मा दै '' इत्यादि अनेकों श्रुतियोसे 


दरैतकौ असत्यता सिद्ध होती दै। 


उत्पत्ति अथवा प्रलय सत्कौ ही हो 
सकती है, शशशरृद्धादि असद्रस्तुकौ न्दी 
हौ सकती । इसौ प्रकार अद्वैत वस्तु भी 
उत्पत्न या लीन नहीं होती । जौ अद्रय हो 
वह उत्पत्ति. प्रलयवान्‌ भी हौ-यह तो 
सर्वथा विरुद्ध है। 

इसके सिवा जो प्राणादिरूप 
द्ैतव्यवहार दै वह रल्नुमे सर्पके समान 
आत्मामे हौ कल्पित है -यह बात पहले 
कही जा चुकौ है । रल्नुसर्पादिरूप 
मनोविकल्पकौ भी रज्ुमे उत्पत्ति या 
प्रलय नहं होती । रज्नुसर्पकौ उत्पत्ति या 
प्रलयन तो मने ही होती है ओरन 
[मन ओर रजु] दोनोंहीमें । इसी प्रकार 
द्ैतका मनोमयत्व भौ समान ही है, क्योकि 
मनके समाहित अधवा सुषुप्र हो जानेपर 
द्ैतका ग्रहण नहीं होता। 

अतः यह सिद्ध हुआ कि द्वैत 
मनकी कल्पनामात्र है । इसलिये यह 
ठीक ही कहा है कि द्वैतकौ असत्यता 
होनके कारण निरोधादिका अभाव ही 
परमार्थता है। 


१९० 


माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


[ गौ० का० 


नि 


यद्येवं द्वैताभावे शास्त्रव्यापारो 


शृतयवादाशङ्धा नाद्रैते विरोधात्‌। 


तन्निवर्नन तथा च सत्यद्वैतस्य 


वस्तुत्वे प्रमाणाभावाच्छून्यवाद 
प्रसङ्गः, द्वैतस्य चाभावात्‌। 

न; रज्नुसर्पादिविकल्पनाया 
निरास्पदत्वानुपपत्तिरिति प्रत्युक्त - 
पेतत्कथमुजीवयसीत्याह - रज्जुरपि 
सर्पविकल्पस्यास्पदभूता 


विकल्पितैवेति दृषटान्तानुपपत्तिः । 
न, विकल्पनाक्षयेऽविकल्पित 
स्याविकल्पितत्वादेव सत््वोप- 
पत्तेः। रज्नुसर्पवदसत्त्वमिति 
चेत्‌? न; एकान्तेनाविकल्पितत्वा- 
दविकल्पितरज्ज्वंणवत्प्राक्‌ 


सर्पाभावविज्ञानात्‌। विकल्पयितुश्च 


पर्व०-- यदि एसा टै तो शास्त्रका 
व्यापार द्रैतका अभाव प्रतिपादन करनेें 
हो है, अद्रैत- बोधम नही; क्योकि इससे 
विरोध आता ।* सौ अवस्थे अद्रैतके 
वस्तुत्वे कोई प्रमाण न होनेके कारण 
शुन्यवादका प्रसंग उपस्थित हौ जाता है; 
क्योकि द्रैतका तो अभावी दै। 


सिद्धान्ती-फेसी बात नहीं है; 
क्योकि रल्जु सर्पादि विकल्पका निराधार 
होना सम्भव नही रै --इस प्रकार पहले 
निराकरण कर दिये जानेपर भी इसी 
शंकाको फिर क्यों उठाता दै? इसपर 
[ शुन्यवादौ ] कहता है -"सर्पभ्रमकौ 
अधिष्ठानभूृता रज्नु भी कल्पिता ही है। 
इसलिये यह दृष्टान्त ठीक नर्ही है ।' 

सिद्धान्ती नी, कल्पनाका क्षय 
हो जानेपर अविकल्पित आत्माको सत्ता 
उसके अविकल्पितत्वके कारण हौ सम्भव 
हो सकती दै । यदि कौ कि रजु -सर्पके 
समान उसकी असत्ता है तौ एेसा कहना 
ठीक नही, क्योकि वह अविकल्पित 
रल्नु- अंशके समान सर्पाभावके विज्ञानके 
पहलेसे हौ सर्वथा अविकल्पित रूपसे 
विद्यमान दै । इसके सिवा, जो विकल्पना 
करनेवाला होता रै उसे विकल्पकौ 


* क्योकि द्रैतका अभाव प्रतिपादन करनेसे ही यदह नहीं समज्ञा जा सकता कि 


शास्त्रको अद्रैतकौ सत्ता अभीष्ट है। 


वैतथ्यप्रकरण 
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प्राग्विकल्पनोत्पत्तेः उत्पत्तिसे पहले ही विद्यमान स्वीकार 

करनेके कारण उसको असत्ता नहीं मानी 
सिद्धत्वाभ्युपगमाद सत््वानुपपत्तिः। जा सकतौ । 


कथं पुनः स्वरूपे व्यापाराभावे 


शास्त्रस्य द्ैतविज्ञाननिवर्तकत्वम्‌ ? 

नैष दोषः । रज्ज्वां सर्पादिव- 
दात्मनि दरैतस्याविद्याध्यस्त- 
त्वात्‌। कथम्‌? सुख्यहं दुःखी 
मूढो जातो मृतो जीर्णो देहवान्‌ 
पश्यामि व्यक्तोऽव्यक्तः 


फली संयुक्तो वियुक्तः 


कर्ता 
क्षीणो 
वृद्धोऽहं ममैत इत्येवमादयः सर्वं 


आत्न्यध्यारोप्यन्ते। आत्यैतेष्वनु- 


गतः सर्वत्राव्यभिचारात्‌। यथा 
सर्पधारादिभेदेषु रज्नुः। 
यदा चैवं विशेष्यस्वरूपप्रत्ययस्य 


सिद्धत्वान्न कर्तव्यत्वं शास्त्रेण । 


अकृतकर्तृ च शास्त्र 
कृतानुकारित्वेऽप्रमाणम्‌ ॥ 


यत्तोऽकिद्याध्यारोपित- 


एर्व०-- किन्तु आत्मस्वरूपमें 
प्रमाणकौ गति न होनेपर भी शास्त्र 
्रैतविज्ञानका निवर्तक कैमेदै? 


सिद्धान्ती-- [ यहाँ ] यह दोष नहीं 
दै, क्योकि रजु सर्पादिके समान 
आत्मामे अविद्याके कारण द्रैतका अध्यास 
दै। किस प्रकार ?-्मै सुखी हँ 
दुःखी हूँ, मृद हूँ, उत्पन्न हुआ हँ, मरा 
हूँ, जराग्रस्त हँ, देहधारी हूँ, देखता हूँ, 
व्यक्त हूँ अव्यक्त हँ, कर्ता हू, फलवान्‌ 
ह, संयुक्त ह, वियुक्त हूः क्षीण हू, वृद्ध 
ह॑ ये मेरे है '-- इत्यादि प्रकारके सम्पूर्ण 
विकल्प आत्मामं आरोपित किये जाते 
है तथा आत्मा इनमे अनुस्यूत रै, 
क्योकि उसका कहीं भी व्यभिचार नहीं 
है, जैसे कि सर्पं ओर धारा आदि 

जव कि एेसौ बात दै तो विशेष्यरूप 
ब्रह्मके स्वरूपकौ प्रतौति सिद्ध होनेके 
कारण उसके सम्बन्धे शस्त्रको कुछ 
कर्तव्य नहीं दै। शस्त्र तो असिद्ध 
वस्तुको सिद्ध करनेवाला है; सिद्ध 
वस्तुका अनुवाद करनेसे वह प्रमाण नहीं 
माना जाता । क्योकि अविद्यासे आरोपित 
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सुखित्वादिविजोषप्रतिवन्धादेवात्मनः 
स्वरूपेणानवस्थानं स्वरूपावस्थानं 
च श्रेय इति सुखित्वादिनिवर्तकं 
शास्त्रम्‌ आत्मन्यसुखित्वादिप्रत्ययकरणेन 
नेति 
आत्मस्वरूपवदसुखित्वाद्यपि 
मुखित्वादिभेदेषु नानुवृत्तौऽस्ति 
धर्मः । यद्यनुवृत्तः स्यात्राध्यारोपित- 
विशेषः। 
यथोष्णत्वगुणविषोषवत्यग्रौ शीतता । | 
तस्मान्निर्विशोष 
मुखित्वादयो विषाः कल्पिताः । 


नेत्यस्थूलादिवाक्यैः। 


सुखित्वादिलक्षणो 
'एवात्मनि 
 यत्त्वसुखित्वादिशास्त्रमात्मन - 


स्तत्सुखित्वादिविेषनिवृक्तयर्थं - 
मेवेति सिद्धम्‌। "सिद्धं तु| 


सुखित्य आदि विशेष प्रतिवन्धकोके 
कारण ही आत्माकी स्वरूपसे स्थिति 
नही है ओर स्वरूपसे स्थिति ही श्रेय 
है; इसलिये ' नेति -नेति ' ओर ' अस्थुलम्‌' 
आदि वाक्योसे भात्मामे असुखित्वादिकी 
प्रतीति करानेके द्वारा शास्त्र [उसमें 
आरोपित] सुखित्व आदिकौ निवृत्ति 
करनेवाला दै। आत्मस्वरूपके समान 
असुखित्व आदि भी सुखित्व आदि 
भेदोमे अनुवृत्त धर्मं नहीं दै । यदि वह 
भी अनुवतत होता तौ उसमें सुखित्व 
आदिरूप विशेष धर्मका आरोप नहीं 
क्रिया जा सकता था, जिस प्रकार कि 
उष्णत्वधर्मविशिषट॒ अग्रिमं शीतत्वका 
आरोप नहीं किया जा सकता। अतः 
सुखित्वादि विशेष निर्विशेष आत्मामे ही 
कल्पना किये गये हैँ । इससे सिद्ध हआ 
कि आत्माके विषयमे जो असुखित्व 
आदि शास्त्र टै वह सुखित्व॒ आदि 
विशेषकौ निवृत्तिके ही लिये है। 
-शास्त्रवेत्ताओंका सूत्र भी है--“* [ सुखित्व 
आदि धर्मोका] निवर्तक होनेसे 


पिल इत्यागमबिदां [ अस्थूलम्‌ आदि ] शास्त्रकी प्रामाणिकता 
सूत्रम्‌॥ ३२॥ सिद्ध होती है''॥ ३२॥ 
॥ 
अद्रैतभाव ही मङ्गलमय है 


पूर्वश्लोकार्थस्य देतुमाह -- 


पूर्वं श्लोकके अर्थका देतु 
वतलाते हैँ 


वैतथ्यप्रकरण 
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भावैरसद्धिरेवायमद्वयेन च कल्पितः। 
भावा अप्यद्येनैव तस्मादद्वयता शिवा ३३ ॥ 


यह ( आत्मतत्व) प्राणादि असद्धावोसे ओर अद्रैतरूपसे कल्पित दै । 
ते असद्धाव भी अद्रैतसे हौ कल्पना किये गये है। इसलिये अद्रैतशाव 


हौ मङ्गलमय है॥ ३३॥ 

यथा रज्न्वामसद्धिः सर्प 
धारादिभिरद्रयेन च रजुद्रव्येण 
सतायं सर्पं इयं धारा दण्डोऽय- 
मिति वा रज्नुद्रव्यमेव कल्प्यत एवं 
प्राणादिभिरनन्तैरसद्धिरेवाविद्यमानैः, 
न परमार्थतः -- न ह्यप्रचलिते मनसि 
कश्चिद्धाव उपलक्षयितुं शक्यते 
केनचित्‌; न चात्मनः प्रचलनमस्ति; 
प्रचलितस्यैवोपलभ्यमाना भावा 
न॒ परमार्थतः सन्तः कल्पयितुं 
शक्याः -- अतो ऽसद्धिरेव प्राणादि- 
भावैरद्वयेन च 
सतात्मना रजुवत्सर्वविकल्पास्पद - 


परमार्थ- 


भूतेनायं स्वयमेवात्मा कल्पितः; 
सदैकस्वभावोऽपि सन्‌। 

ते च प्राणादिभावा अप्यद्रये- 
तैव सतात्मना विकल्पिताः। नदि 
निरास्पदा काचित्कल्पनोपलभ्यते; 


जिस प्रकार रजुमें अविद्यमानर्प 
धारा आदि भार्वोसे तथा विद्यमान 
अद्वितीय रलुद्रव्यसे "यह सर्पं है, यह 
धारा है, यह दण्ड दै ' इस प्रकार रजुल्य 
ही कल्पना किया जाता है, उसौ प्ररार 
प्राणादि अनन्त असत्‌- अविद्यमान अर्थात्‌ 
जो परमार्थतः नहीं है, [उन भा्रंसे 
आत्मा विकल्पित हौ रहा है ] - क्योकि 
चित्तके चलायमान न होनेपर किसंके 
द्वारा कोई भाव उपलक्षित नहीं हौ सकता 
ओर आत्मामं प्रचलन है नर्हीः च्या 
केवल चलायमान चित्तमें ही उपल्ब्ध 
होनेवाले भाव परमार्थतः सत्य दँ सौ 
कल्पना नहीं को जा सकती । अतः यह 
आत्मा, स्वयं एकमात्र सत्स्वभाव होरेपर 
भी असत्स्वरूप प्राणादि भावोंसे दथा 
रल्लुके समान सव्र प्रकारके विकलके 
आश्रयभूत परमार्थं सत्‌ आत्मस्वस्यसे 
कल्पित दै। 

वर प्राणादि भाव भी अद्रय सत्स्वलप 
आत्मासे हौ कल्पना किये गये है, 
क्योकि कोई भौ कल्पना निराधार महीं 
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अतः सर्वकल्पनास्पदत्वा- हो सकती । अतः समस्त कल्पनाकी 
आश्रयभूता होनेसे ओर अपने स्वरूपसे 
अद्रयका कभो व्यभिचार न होनेसे 
कल्पना अवस्थामे भी अद्वयता ही 
कल्पना एव त्वशिवाः। मद्गलमयी दै। केवल कल्पना ही 
अमङ्गलमयी दै। क्योकि वह रज्ु- 
सर्पादिके समान भय आदि उत्पन्न 
करनेवाली रै । अद्वयता अभयरूपा है, 
शिवा॥ ३३॥ इसलिये वही मद्गलमयी दै ॥ ३३॥ 


त्स्वेनात्मनाद्रयस्याव्यभिचारा - 


त्कल्पनावस्थायापप्यद्रयता शिवा। 


रज्नुसर्पादिवत््रासादिकारिण्यो दहि 


ताः। अद्भयताभयातः सैव 


तत्ववेत्ताकौ दिम नानात्वका अत्यन्ताभाव है 


कुतश्चाद्वयता शिवा? नाना- ओर भी अद्वयता क्यो मङ्गलमयी 
| दै ?- जहाँ एक वस्तुसे दूसरी वस्तुका 
नानाभृत पार्थक्य देखा जाता है वहीं 
दृष्टं तत्राशिवं भवेत्‌। अमद्गल हो सकता है । [ किन्तु-] 


भूतं पृथक्त्वमन्यस्यान्यस्माद्यत्र 


नात्मभावेन नानेदं न स्वेनापि कथंचन। 

न पृथङ्ः नापृक्किचिदिति तत्त्वविदो विदुः ॥३४॥ 

यह नानात्व न तो आत्मस्वरूपसे है ओर न अपने हौ स्वरूपमे कुछ 
है। कोई भी वस्तु न तो ब्रह्मसे पृथक्‌ दै ओर न अपृथक्‌ हौ-एेसा तत्त्ववेत्ता 
जानते है॥ ३४॥ 

न हयत्राद्रये परमार्थसत्यात्मनि इस अद्वितीय परमार्थं सत्य आत्मार्मे 
यह प्राणादि संसारजातरूप जगत्‌ 
आत्मभावसे-- परमार्थ सत्यरूपसे निरूपण 
किये जानेपर नाना अर्थात्‌ पृथक्‌ 
नाना वस्त्वन्तरभूतं भवति। | वस्तुके अन्तर्भूत नर्हीं रहता। जिस 
यथा रज्नुस्वरूपेण प्रकाशेन प्रकार प्रकाशद्रारा रच्जुरूपसे निरूपित 


प्राणादिसंसारजातमिदं जगदात्म- 
भावेन परमार्थस्वरूपेण निरूप्यमाणं 
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निरूप्यमाणो न नानाभूतः 


कल्पितः सर्पोऽस्ति तद्रत्‌। नापि 


स्वेन॒ प्राणाद्यात्मनेदं विद्यते 
कदाचिदपि रज्जुसर्पवत्‌ 
कल्पितत्वादेव । 


तथान्योन्यं न पृथक्प्राणादि 
वस्तु यथाश्वान्महिषः पृथग्विद्यत 


होनेपर कल्पित सरपं पृथक्‌ -रूपसे नहँ 
रहता उसी प्रकार [ परमार्थरूपसे निरूपण 
किया जानेपर जगत्‌ आत्मासे पृथक्‌ 
वस्तु नहीं ठहरता]; ओर न यह, रजु- 
सर्पके समान कल्पित होनेके कारण 
ही, अपने प्राणादिस्वरूपसे कभी कुक 
रहता है । 

तथा जिस प्रकार घोडेसे भैस 
पृथक्‌ टै उस प्रकार प्राणादि वस्तु 
आपसे भी पृथक्‌ नहीं है । इसौलिये 


एवम्‌। अतोऽसत्तवात्नापृथग्विद्यते तत जप वी 
किंचिदिति असद्रूप होनेमे 3 अथवा किः 
अन्योन्यं परेण वा किंचिदिति _ कोई 
। वमन्क अन्यसे कोई वस्तु अपृथक्‌ भी नही 
एवं 'परमार्थतत्त्वमा न थत 
ण ध्मा त द है-एेसा आत्मन बराह्मणलोग परमार्थतत्त्वको 
ब्राह्यणा विदुः। अतोऽशिवहेतु- जानते ह । अतः अमङ्गलकी ेतुताका 
त्वाभावादद्वयतैव शिवेत्यभि- | अभाव होनेसे अद्वयता ही मङ्गलमयौ 
प्रायः॥ ३४॥ है-- यह इसका तात्पर्य है ॥ ३६॥ 
| 


इस रहस्यके साक्षी कौन शै? 


तदेतत्सम्यग्दर्शनं स्तृयते -- 


अव इस सम्यग्ञानकी स्तुति कौ 
जाती है- 


वीतरागभयक्रोधैर्मुनिभिर्वेदपारगैः ॥ 
निर्विकल्पो दयं दृष्टः प्रपञ्चोपरमोऽद्वयः ॥ ३५ ॥ 


जिनके राग, भय ओर क्रोध निवृत्त हो गये है उन वेदके पारगामी 
मुनियोद्रारा ही यह निर्विकल्प प्रपञ्चोपशम अद्वय तत्तव देखा गया हे ॥ ३५॥ 


